ଆଧଥୀସହକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ କବତା 


ଓ 
ଲଜନଳୀବନ ଜପରେୋ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 


SPIRITUALISM, MODERN 
ORIYA LITERATURE AND IT’S 
IMPACT ON SOCIAL LIFE 


ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ ମଞ୍ଜୁରୀ ଆୟୋଗ ଆନୁକୂଲ୍ୟରେ 
ଆୟୋଜିତ ରାଜ୍ୟସ୍ତରୀୟ ପାଠଚକ୍ର 


ସୁ ରଣ @/ 


ଓଡ଼ିଆ ବିଭାଗ 


ନୀଳମଣି ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ,ରୁପ୍ସା,ବାଲେଶ୍ବର 
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ଆଧ୍ୟାମ୍ଭତିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ 
ଓ 
ସମାଜ ଜୀଵନ୍ନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 


ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ମଞ୍ଜୁରୀ ଆୟୋଗ ଆନୁକୂଲ୍ୟରେ ଆୟୋଜିତ 
ରାଜ୍ୟସ୍ତରୀୟ ପାଠଚକ୍ରର 


ସ୍ମରଣିକା 


ସଂପାଦକ ମଣ୍ଡଳୀ 
ଡ଼ଃ. ଭାଗବତ ବେହେରା 
ଡ଼ଃ. ମନ୍ମଥ କୁମାର ପ୍ରଧାନ 
ଡ଼ଃ. ବଂଶୀଧର ଚୌଧୁରୀ 
ଶ୍ରୀ କୁମୁଦ ଚନ୍ଦ୍ର ସାହୁ 


ଓଡ଼ିଆ ବିଭାଗ 
ନୀଳମଣି ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ,ରୁପ୍ସୀ, ବାଲେଶ୍ବର 
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ହେମନ୍ତ ଜୁମାର ପରିଜା 
ଜୁଳ ସଚିବ, ଫକୀରମୋହନ ବିଶ୍ବି୍ୟୀଳୟ 
ବ୍ୟାସବିହାର, ବାଲେଶ୍ଵର 


ଅଁନନ୍ଦର କଥା ଯେ, ରୁପସାସ୍ତିତ ନୀଳମଣି 
ମହାବିଦ୍ୟାଳୟର ଓଡ଼ିଆ ବିଭାଗ ଦ୍ଵାରା ଅନୁଷ୍ଣିତ “ ଆଧ୍ଧାତ୍ଷିକତା 
ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ” 
ଶୀର୍ଷକ ବିଷୟବସୁ ଉପରେ ହୋଇଥୁବା ଆଲୋଚନା ଚକ୍ରରେ 
ପଠିତ ପ୍ରବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକୁ ଏକ ପୂସ୍ତକ ଆକାରରେ ପ୍ରକାଶିତ 
କରାଯାଉଛି ! ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ଏକ ସାଧୁ ଉଦ୍ୟମ ! ସମାଜକୁ 
ଉଚିତ୍‌ ମାର୍ଗ ଦେଖାଇବାରେ ଏହା ସାହାଯ୍ୟ କରିବ ବୋଲି ମୋର 
ଆଶା | 


ଏହାର ଉଦ୍ୟୋକ୍ତାମାନଙ୍କୁ ଅନେକ ଅନେକ ଧନ୍ଯବାଦ .| 


(ହେମନ୍ତ କୁମାର ପରିଜା) 
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ବିଜୟ କୁମାର ଦାସ ରୂପ୍ସା 


ଅଧ୍ଯକ୍ଷ ନୀଳମଣି ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ ତା ୨୫.୭.୨୦୦୨ 
ରୁପ୍‌ସା, ବାଲେଶ୍ଵର 


ଜୀବନର ଗଭୀର ଅନୁଭୂତିରୁ ଜନ୍ମ ନିଏ ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକ 
ଭାବନା | ଏହି ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଭାବନା ହିଁ ମାନବକୂ ମହାମାନବର 
ରୂପ ଦିଏ । ଭଗବତ୍‌ ଅନୁଚିନ୍ତା, ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଯଥାଯଥ 
ସ୍ବେହ ଓ ଗଭୀର ପ୍ରେମ ହିଁ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର ମାର୍ଗକୁ ସୁଗମ 
କରିଥାଏ ।! ଯୁଗେ ଯୁଗେ ସାଧୁ, ସନ୍ଛ ମୁନି, ରଖିମାନେ ହିଁ 
ସେମାନଙ୍କର ସାଧନା ଓ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ମାଧ୍ୟମରେ ଏହି ବାଣୀମାନ 
ମାନବ ସମାଜକୁ ଶୁଣାଇ ଯାଇଛନ୍ତି । 

. ବହୁ ସୁଖ ଏବଂ ଆନନ୍ଦର କଥା, ଆମ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ବିଭାଗ ତରଫରୁ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ ମଞ୍ଜରୀ 
ଆୟୋଗଙ୍କ ସହାୟତାରେ, “ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ 
ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ” ଶୀର୍ଷକ 
ରାଜ୍ୟସ୍ତରୀୟ ପାଠଚକ୍ର ୨୪.୩.୨୦୦୨ ଓ 
୨୫.୩. ୨୦୦୨ ଦୁଇଦିନ ଧରି ଅନୁଷ୍ତିତ ହୋଇଯାଇଅଛି 
ଏବଂ ଏହି ପାଠଚକ୍ର ଉପରେ ସ୍ଟରଣିକାଟିଏ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ 
ପାଇବାକୁ ଯାଉଛି । ଏହି ସ୍ଵରଣିକାଟି ଅଗଣିତ ପାଠକପାଠିକାଙ୍କ 
ନିକଟରେ ନିଶ୍ଚୟ ସବୂଦିନ ପାଇଁ ସ୍ମରଣୀୟ ହୋଇ ରହିବ ଏହି 
କାମନା କରି ରହୁଛି ! 


(ବିଜୟ କୁମାର ଦାସ) 
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. ..ସିଆାଦକୀୟ 


“ ରେ ଆତୃନ୍‌ ନିଦ୍ରା ପରିହରି 
ଫେଡ଼ି ଚିନ୍ତାର ଲୋଚନ, କର କର ନିରୀକ୍ଷଣ 
ନିଃଶବ୍ଦେ ଜୀବନ ସ୍ତୋତ ଧାଉଁଛି କିପରି 
ଭେଟିବାକୁ ମୂତ୍ୟୁ ସିନ୍ଧୁ କରାଳ ଲହରୀ ।।” 
(ଭକ୍ତକବି ମଧୁସୂଦନ) 


ଜୀବନର ଗତି ମୂତ୍ୟୁ ଆଡ଼କୁ ସର୍ବଦା ଧାବିତ | 
ଏହାଠାରୁ ବଳି ସତ୍ୟ ଆଉ କ”ଣ ଅଛି ? ଜୀବ ପ୍ରତି 
ଏହା ଏକ ବିରାଟ ଆହ୍ଵାନ । “ ଜନ୍ଧମୂତ୍ୟୁ” ଏହା 
ଯଦି ଜୀବନର ସଂଜ୍ଞାଟ ତେବେ ସେ ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟ 
କ”ଣ ? ଜୀବନର ମୂଲ୍ଯ ସେଇଠି ସାର୍ଥକ ହୁଏ, ଯଦି 
ସେ ଜୀବ ନିଜର ଗତିପଥକୁ ଭଗବତ୍‌ ମାର୍ଗରେ ଧାବିତ 
କରାଏ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ପଙ୍କରେ ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଜନ କରିବା, 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଚିନ୍ତା କରିବା, ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନିକଟରେ ନିଜକୁ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମର୍ପଣ କରି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ହି ଯଥାର୍ଥରେ 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରୀତି ବା “ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା” । ଜୀବନ ହେଉଛି 
ସ୍ଵଗ୍ୟୟ ଅବଦାନ । ଭଗବାନଙ୍କ ଅପାର କରୁଣାରୁ 
ଜୀବର ସୃଷ୍ଟି | ଢୀବ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହେଉଛି ମନୁଷ୍ୟ | 
ସେ ହିଁ କେବଳ ସତ୍ୟ, ଧର୍ମ, ନ୍ୟାୟକୁ ଅନୁଭବ 
କରିପାରେ । ସେଥପାଇଁ ବିଶ୍ଵପିତା ତା” ଉପରେ ଖୁସି 
ହୁଅନ୍ତି | କାରଣ ସେ ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନର ଅଧ୍ବକାରୀ | ତାହା 
ନକରି ସେ ଯଦି ଧନ, କ୍ଷମତା, ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ କାମନା, 
ଭୋଗବିଳାସକୁ ନିଜର ସାଥୀ କରି ସମୟ ବିତାଇଦିଏ 
- ତେବେ ସେ ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟ କିଛି ନ ଥାଏ | ସେ 
“ ମନୁଷ୍ୟ” , “ ମନୁଷ୍ୟ? ହୋଇ ମଧ୍ଯ ପଶୁଠାରୁ ହୀନ 
ହୋଇଯାଏ । ସତ୍ଯ, ଶାଳି, ଦାନ, ଧର୍ମ, ସେବା, 
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ତପସ୍ଯାରୁ ଯେଉଁ ସୁଖ ମିଳେ ତା'ର କାଣିଚାଏକୁ ମଧ୍ଯ 
ଭୋଗବିଳାସର ସୁଖ ସରି ହୁଏନାହିଁ । ଭଗବତ୍‌ ଭାବନା, 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଭଗବତ୍‌ କର୍ମରେ ସମୟ 
ବିତାଇବାରେ ଯେଉଁ ସୁଖ ମିଳେ ତାହା “ ଦିବ୍ୟାନନ୍ଦ ” 
ବା “ ବୂହ୍ଲାନନ୍ଦ? ନାମରେ ନାମିତ ! ତାହା ହିଁ 
“ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକତା” ବା ଇଶ୍ଵର ଅନୁଚିନ୍ତା । 


ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ମୁନି, ରଖି, ସାଧୁସନ୍ଛମାନେ 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ନାନା ମାର୍ଗ ଦଶୀଇ ଯାଇଛନ୍ତି । 
ତାଙ୍କର ସେହି ଦିବ୍ୟବାଣୀ ଆମର ଗ୍ରନ୍ଛମାନଙ୍କରେ ଲିପିବଦ୍ଧ 
ହୋଇ ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ଧରି ମାନବ ସମାଜକୁ ଆଧ୍ଧାତ୍ସ 
ଜ୍ଞାନ ବିତରଣ କରି ଆସୁଛି । ଆଜିର ଯନ୍ତ୍ରସଭ୍ଯୟତାପୁଷ୍ଠ 
ଅଘୋରୀ ମାନବ ନିକଟରେ ସେ ମହତ୍ବାଣୀର କୌଣସି 
ମୁଲ୍ୟ ନଥଲେ ମଧ୍ଯ - ଏ ସମାଜରୁ ବେଦ, ବେଦାନ୍ତ, 
ଗୀତା, ସଂହିତା, ଉପନିଷଦ, ରାମାୟଣ, ଭାଗବତର ମୂଲ୍ୟ 
କମିଯାଇ ନାହିଁ । ଆଜି ପରମାଣୁ ଶକ୍ତିର ଅଧ୍ବକାରୀ ମନୁଷ୍ୟ 
ସର୍ବଦା ମୃତ୍ୟୁର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଥୁଲେ ମଧ୍ଯ, ଭକ୍ତ, କବି, 
ଦାର୍ଶନିକ ସେମାନଙ୍କର କାବ୍ୟ, କବିତା, ଦର୍ଶନରେ 
ଆଧଯାତ୍ସିକ ଜ୍ଞାନର ଅବତାରଣା କରିବାକୁ ଭୁଲୁନାହାନ୍ତି । 
ନିଜର ମୂତ୍ୟୁକୁ ନିଜେ ଆହ୍ଵାନ କରି ଆଣୁଥବା ଏକବିଂଶ 
ଶତାଦ୍ଦୀର ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରତି ମୃତ୍ୟୁ ସର୍ବଦା ଏକ ଆହ୍ଵାନ 
ହୋଇଥବା ବେଳେ, ଆଧ୍ଯାତୃ ମାର୍ଗରେ ଯାତ୍ରା, ଭଗବାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ, ଏହି ବିପଥଗାମୀ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଯେ ମୃତ୍ୟୁମୁଖରୁ 
ଟାଣି ଆଣି ଅମୃତର ସ୍ବାଦ ଚଖାଇ ପାରିବ ¬ ତାହାକୁ ଆଜିର 
ସାହିଚ୍ୟକମାନେ ତାଙ୍କର କାବ୍ୟ, କବିତା, ନାଟକ, 
ଉପନ୍ୟାସର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ବୋଲି ଘୋଷଣା କରି ଚାଲିଛନ୍ତି । 
ଏ ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ଯେ ଆଜିର ଅବକ୍ଷୟମୁଖୀ ମାନବ ସମାଜକୁ 
ଧ୍ଵଂସ ମୁଖରୁ ରକ୍ଷା କରିପାରିବ - ଏହା ହି ନିଃସନ୍ଦେହ ॥ 
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ସୂଚୀପତ୍ର 


ସାମ୍ପୃତିକ ଓଡ଼ିଆ କବିତାରେ ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକ ଚେତନା : 
: ପ୍ରଫେସର ପଠାଣୀ ପଟ୍ଟନାୟକ 


ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକତା, ଆଧୁନିକ କବିତା ଓ ଜନଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ : 
: ଡ଼ଃ. ହରିଶ୍ଚନ୍ଦ୍ର ବେହେରା 


ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ କବିତାରେ ଆଦିଭୌତିକ ଚେତନା : 
; ଡ଼ଃ. ଲକ୍ଷ୍ମୀକାନ୍ତ ତ୍ରିପାଠୀ 


ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକତା : : ଡ଼ଃ. ମନୃଥ କୂମାର ପ୍ରଧାନ 


ସାମ୍ଭତିକ ଓଡ଼ିଆ ଶିଶୁ କବିତାରେ “ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକତା” ଓ ଶିଶୁ ସମାଜ 
ଉପରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ : : ଡ଼ଃ. ମନୀନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତି 


ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକତା, ଜନଜୀବନ ଓ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ : 
: ଡ଼ଃ. ଭାଗବତ ବେହେରା 


ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଆଧଧାତ୍ଧିକ ଚେତନାର ଆବଶ୍ୟକତା : 
; ଡ଼ଃ. ଆଶିଷ କୂମାର ଦାସ 


ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକତା ଓ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ଉପନ୍ୟାସ : 
: ଡ଼ଃ. ରତିକାନ୍ତ ବେହେରା 


ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକତା ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ 


ଏହାର ପ୍ରଭାବ : : ଶ୍ରୀଯୁକ୍ତ ନରହରି ଦାସ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଦେବତା ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥ : : ଶ୍ରୀଯୁକ୍ତ ଜୟକୁମାର ମିଶ୍ର 
ଅବତାରବାଦ : : ଶ୍ରୀଯୁକ୍ତ ଦିଗମ୍ବର ମହାନ୍ତି 


ଦଣ୍ଡନାଟରେ ଆଧାତ୍ମିକତା ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ : 
: ଡ଼ଃ. ବଂଶୀଧର ଚୌଧୁରୀ 
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ସାଂପ୍ରତିକ ଓଡ଼ିଆ କବିତାରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନା 
୪% ପ୍ରଫେସର ପଠାଣୀ ପଟ୍ଟନାୟକ 


ସାଂପ୍ରତିକ ଓଡ଼ିଆ କବିତାରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନା ସଂପର୍କରେ ଆଲୋଚନା 
କାହିଁକି ? ତା'ର କାରଣ ହେଲା , ଭାରତୀୟ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ଚେତନାର ପରମ୍ପରା ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ସଭ୍ୟତାର କେଉଁ ଆଦିମ ଯୁଗରୁ ଏହି ସମାଜରେ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାବନା ଅସ୍ଥି ମଜାଗତ ହୋଇ ଆସିଅଛି ! ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନ ବ୍ୟତୀତ ଭାରତୀୟ 
ସମାଜକୁ କଳ୍ଚନା କରାଯାଇପାରେ ନାହିଁ । ସେଥିପାଇଁ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଭାରତବର୍ଷ 
ଯେତେ ସନ୍ଧ୍‌ ପୟଗମ୍ବର ଏବଂ ମହାତ୍ସାମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵାଗତ ଜଣାଇ ଆପଣାର 
କରିପାରିଅଛି, ପୃଥିବୀର ଅନ୍ୟ ଦେଶରେ ତାହା ସେହି ଅନୁପାତରେ ସ୍ଵପ୍ରପ୍ରାୟ କହିଲେ 
ଚଳିବ । 

ସାହିତ୍ୟରେ ଯୁଗଧର୍ମର ନାନା ପରୀକ୍ଷା ନିରୀକ୍ଷା ଏବଂ ସାମୟିକ ପଦଧ୍ବନି 
ସତ୍ତ୍ବେ ସ୍ଵାଧୀନତାର ପ୍ରାକକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଏହି ଆଧ୍ୟାତ୍ିକ ଚେତନାର 
ଭାବଧାରା ଅତୁଟ ରହି ଆସିଥୁଲା । ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନକାଳୀନ କୌଣସି 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟୟା ଅଥବା ପାଭ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତା ପ୍ରଭାବିତ କୌଣସି ଭାବଧାରା ଏହି ପାରମ୍ପାରିକ 
ବିଶ୍ଵାସରୁ ସମାଜକୁ ମୁକ୍ତ କରିପାରିନଥୁଲା | ମତ୍ର ସ୍ବାଧୀନତା ପରେ ହଠାତ୍‌ ଦେଖାଗଲା, 
ଏକ ଅଭାବନୀୟ ପରିବରଁନ ହେବାକୁ ଯାଉଛି । ଏହି ଦେଶର କୃଷିଭିରିକ ସମାଜ 
ଜୀବନରେ ଶିଛ ସଭ୍ୟତା ଗଭୀର ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ଲାଗିଛି । ଯାନ୍ତିକ 
ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଜନମାନସରେ ଏପରି କେତେକ ଭାବଧାରା ପ୍ରତିଫଳନ 
ହେବାରେ ଲାଗିଛି, ଯହିଁରେ ମନ ହେଉଛି, ସତେ ଯେପରି ଅତୀତ ସହିତ ଆମର 
ସଂପର୍କ ବିଛିନ୍ନ ହୋଇ ପଡୁଛି । ପାଶ୍ଚାତ୍ଯ ଜଗତରେ ଯେତେବେଳେ ଶିଳ୍ପ ବିପ୍ଲବ 
ଆରମ୍ଭ ହେଲା, ଯାନ୍ତିକ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରଭାବରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ବୈପୁବିକ 
ପରିବର୍ଭନ ସମ୍ଭବ ହୋଇ ପଡ଼ିଲା, ସେତେବେଳେ ସେ ଦେଶର ସାହିତ୍ୟ ସଂପୂର୍ଣ 
ଭାବରେ ସେହି ଜଡ଼ବାଦୀ ସମାଜ-ବ୍ଯବସ୍କାକୁ ଆଦରି ନେଲା ଏବଂ ତାହାରି 
ଦର୍ଶନର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମାଧ୍ଯମରେ ନିଜର ସ୍ମିତାବସ୍ଥା ଜାହିର କରିବାକୁ କୁଣ୍ଠିତ ହେଲା 
ନାହିଁ । ମାତ୍ର ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଶିଳ ବିପଲବର ଅୟମାରମ୍ଭ ସତ୍ତ୍ବେ ସାମାଳିକ 
ମନୋଭାବ ସେହି ଅନୁପାତରେ ଜଡ଼ବାଦୀ ହୋଇପାରିନାହିଁ । ସେହି ଅନୁରୋଧରେ 


ଆ ୧ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା, ଆଧୁନିଜ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ସାହିତ୍ୟ ମଧ୍ୟ ପ୍ରାଚୀନ ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକ ପ୍ରେରଣାରୁ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ ଦେବା ସମ୍ଭବ ହୋଇ 
ନାହିଁ । ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ, ଆଧୁନିକ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଶିଜ ଭିତ୍ତିକ ସମାଜରେ ସାମାଜିକ 
ପରିବର୍ଭନ ଏପରି କ୍ଷିପ୍ର ଭାବରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇ ପାରିଛି ଯେ, ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ଶକ୍ତି 
ଉପରେ ଅଧକ ଆସ୍ଥାବାନ ହେବାକୁ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରିଅଛି । ସେ ହୁଏତ ପ୍ରାଚୀନ 
ସମାଜ ପରି ଜଣେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆଶ୍ରା କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନୁହେଁ । ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ପଦାର୍ଥର ଅନ୍ତରାଳରେ ସେକୌଣସି ଭଗବାନଙ୍କର ଅଦୃଶ୍ୟ ହସ୍ତର କରଣି ଅଛି ବୋଲି 
ବିଶ୍ଵାସ ନ କରି ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ କାରଣ ଖୋଜିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ କରୁଅଛି । 


ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ, ଆଧୁନିକ ମନୂଷ୍ୟ ପୁରାପୁରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ 
ହେବାକୁ ଶିଖୁନାହିଁ । ତା'ର ଆଖୁ ଆଗରେ ପ୍ରାଚୀନର ବହୁ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଏବଂ ବିଶ୍ଵାସ 
ଭୁଷୁଡ଼ି ପଡ଼ିଛି, ଠିକ୍‌ ତାସ୍ର ଘର ପରି | ମାତ୍ର କେତୋଟି ଦଶନ୍ଧି ମଧ୍ୟରେ ଆଚି 
ଯେଉଁ ପରିବର୍ଭନ ସମାଜରେ ଏବଂ ଚିନ୍ତା ରାଜ୍ୟରେ ସଂଘଟିତ ହୋଇଯାଉଛି, ବହୁ 
ଶତାବ୍ଦୀ ମଧ୍ୟରେ ସୁଦ୍ଧା ତାହା ମନୁଷ୍ଯ କଳନା କରିପାରୁନଥଲା । ତେବେ, ଆମେ 
ସଫଳତାର ସହିତ “ ଭଗବାନ ରୂପୀ ଭାବନାଟିକୁ ମନରୁ ପୋଛି ଫୋପାଡ଼ି ଦେଇ 
ପାରିଛେ କି ? ସାମ୍ୟବାଦୀ ଆଦର୍ଶର ଆର୍ଁନାଦ ଏବଂ ଜଡ଼ବାଦୀ ସଂସ୍କୃତିର 
ଉଦବୋଧନ ସନ୍ତ୍ଵେ ଆଧୁନିକ ମନୁଷ୍ୟ ମନରେ କିପରି ଏକ ଖାଲି ଭାବ ରାଜପଣ 
କରୁଛି । ସେ ହୁଏତ ଏକ ପ୍ରବଣତାର ଅନୁରୋଧରେ “ଲଶ୍ଵର ସେ ବିଶ୍ଵର କେ” 
? କି ଯାଏ ଆସେ ତାହାରି ସାଥେ ? ବୋଲି ପ୍ରଶ୍ନ କରି ନିଜର ବୈପ୍ଲବିକ ମନର 
ପରଚୟ ଦେଇଛି ସିନା, କିନୁୁ ବଡ଼ ବିକଳ ହୋଇ ଖୋଜି ବୁଲୁଛି ଆଉ ଏକ 
ଆଶ୍ରୟ, ଆଉ ଏକ ପ୍ରେରଣା ଓ ଭରସାର କ୍ଷେତ୍ର । କାରଣ ଏତେ ପରିବର୍ଭନ ଓ 
ବିବରଁନ ସତ୍ତେ ଆମେ କ'ଣ ଆମର ପୁରୁଣା ଦର୍ଶନ,ପୂରାଣ ଓ ଚଳଣିକୁ ବାଦ 
ଦେଇ ପାରିଲେଣି ? ଅତୀତର ସମାଜ ହୁଏତ ବିଶ୍ବାସରେ କିମ୍ବା ଅନ୍ଧତାରେ ବଶବରୀ 
ହୋଇ ଭଗବାନ ରୂପୀ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ଥଲା କିନ୍ତୁ ଗୋଟାଏ ଅନୁଷ୍ଠାନକୁ 
ବାଦ ଦେଇ ତା'ର ମନ ଆଜି ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିକଳ ହୋଇ ଖୋଜୁଛି ଆଉ ଏକ ଆଶ୍ରା ଓ 
ଭରସାର ସ୍ଥୁଳ | ତା'ର ମନର ଏହି ଦୋଳାୟମାନ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସଂପର୍କରେ ଆଧୁନିକ 
କବିତା ବାରମ୍ବାର ବଳ୍ଜ ନିର୍ଘୋଷ ସ୍ଵରରେ ଆହ୍ବାନ ଦେଉଅଛି । 


ଗତ ଅର୍୍ଧ ଶତାଦ୍ଦୀ ମଧ୍ୟରେ ପୂଥବୀରେ ଦୂଇଟି ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲା | ଅତୀତର 
ଇତିହାସରେ ବହୁ ସମରର କାହାଣୀ ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇଥଲେ ହେଁ ବିଗତ ଦୂଇଟି 
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ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧର ବିଭୀଷିକା କଳ୍ଧନାତୀତ | ମାନବ ସମାଜକୁ ଅକ୍ଲେଶରେ ଧ୍ଵଂସ କରିଦେବା 
ପାଇଁ ବିଜ୍ଞାନ ଯୁଗର ମନୁଷ୍ଯ ଆଜି ଅମିତ ଶର୍ତିଶାଳୀ । ଯେଉଁ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ 
ପାଇଁ ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ଅପେକ୍ଷା କରିବାକୁ ପଡ଼ିଅଛି, ତାହାକୁ ଅବଳୀଳାକ୍ରମେ 
ଆଜି ଧରାପୂଷ୍ଠର ଲୋପ କରି ଦିଆଯାଇପାରେ । ଯୁଦ୍ଧଳନୀତ ଧ୍ଵଂସଲୀଳା, ହିଂସା. 
ନିର୍ମମ ନିଶୁର ଆଚରଣ ଆଜି ରାଷସ ପରି ବିଭାଷିକା ସୃଶ୍ଚି କରି ସାଂପ୍ରତିକ ସମାଜକୁ 
ଧ୍ଵଂସ କରିଦେବାକୁ ମାଡ଼ି ଆସୁଅଛି । ଦେଶ ଦେଶ ମଧ୍ଯରେ ଜଢ଼ସଭ୍ଯତା ଓ 
ିଶର୍ଯ୍ୟର ସମ୍ପଦଧି ପାଇଁ ଏପରି ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଲାଗି ରହିଅଛି ଯେ, ସଭ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ 
ପାଗଳ ନହେଲେ ହେଲା !! 


ଆଜ ସମସ୍ତେ ଏକ ସନ୍ଦେହର କୁହୁଳି ମଧ୍ଯରେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଛନ୍ତି । 
ଚତୁର୍ଦିଗରେ ହତାଶା ଓ ଗ୍ଲାନି, ସମ୍ଭୋଗବିଳାସ ଓ ମତାନ୍ଧତା । ନୈତିକ ମନୁଷ୍ଯର 
ପରାଜୟ ମାନବ ସମାଜକୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିହ୍ଵଳ ଅବସ୍ଥାରେ ପକାଇ ଦେଇଅଛି । 
Poul Brunton ତାଙ୍କ ଲିଖୁତ “The Spiritual crisis of man” ପୁସ୍ତକରେ 
ମାନବ ସମାଜର ଏହିଅସହାୟ ଅବସ୍ଥାକୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଚମକ୍ରାର ଭାବରେ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
କରିଛନ୍ତି । ଦ୍ଵିତୀୟ ମହାଯୁଦ୍ଧକାଳୀନ ପୂଥ୍‌ବୀର ଦୂରାବସ୍ଥାକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ସେ 
ଉଦ୍ଧାର କରିଛନ୍ତି ବିଶିଷ୍ଠ ଇଂରେଜୀ ଓପନ୍ଯାସିକା Virginia Woolf କର ଏକ 
ବକ୍ତବ୍ୟ- 

“I nave the feeling that | shall go mad and cannot go on 
any longer in these terrible times” 


ପରମାଣୁ ଯୁଦ୍ଧର ଭୟାବହତାରେ ଏ ଯୁଗର ମନୁଷ୍ଯ ବିଚଳିତ ଓ ବିଭ୍ରାନ୍ତ । 
ପଲ୍‌ ବ୍ରଣ୍ଟନଙ୍କ ମତରେ ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭୁଲି ଜଡ଼ଓସଭ୍ୟତାର ଆରାଧନା କରି 
ବହୁ ଦୁଃଖ ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରି ଆଣିଛେ | ବିଜ୍ଞାନର ଅଭାବନୀୟ ଉତ୍ତାବନ ଏବଂ ଆବିଷ୍କାର 
ଯୋଗୁଁ ବସ୍ତୁ ସଂପର୍କରେ ଆମର ଜ୍ଞାନ ଆଜି ସୁଦୂର ପ୍ରସାରୀ ସତ୍ୟ, ନିଜକୁ ଭୁଲି, 
ଅବହେଳା କରି ପାଗଳ ପରି ଏବଂ ବସୁବାଦୀ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଆଲିଙ୍ଗନ କରିବା ପାଇଁ 
ସମସ୍ତେ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ ପଡ଼ିଛନ୍ତି । ଅଥଚ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜେ କାହିଁକି ଦୁଃଖୀ ହାହୂତାଶ 
ଓ ଗ୍ଲାନିରେ ପିଷ୍ଟ ହୋଇ ଭାଙ୍ଗି ପଡୁଛି, ସେ ସଂପର୍କରେ ସେ ଆଦୌ ସଚେତନ 
ନୁହେଁ । ତେଣୁ ପଲ୍‌ ବ୍ରଣ୍ଟନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିହ୍ଵଳ ହୋଇ କହିଛନ୍ତି । 

“Science has gone out and investigated the universe in 
every direction except one - the Scientist himself.” 
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ସେହି କାରଣରୁ ଆଧୁନିକ କବିତାରେ ଏ ଯୂଗର ସାମାଜିକ ଅଶାନ୍ତି, ହାହୃତାଶ 
ଏବଂ ନୈତିକ ଭାବନାର ଅପମୁତ୍ୟୁ ଜନିତ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା - ଇତ୍ଯାଦି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଚମକ୍ାର 
ଭାବରେ ପ୍ରତିଫଳିତ । ଏ ଯୁଗରେ କବି ଯଦିଓ ଭଗବାନଙ୍କର ଅନ୍ଧ ସ୍ତାବକ ନୁହେଁ, 
କୌଣସି ଧର୍ମମତବାଦର ପ୍ରଚାରକ ହେବାକୁ ଚାହେଁ ନାହିଁ, ସେ କିନୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ 
ସଚେତନ ଯେ ଅଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାବନା-ବିହୀନ ଢୀବନ ଅତା୍ନ୍ତ କ୍ଲାନ୍ତିୟ ବିଚଳିତ ଏବଂ 
ବହୂ ଭାବରେ ବିଦଳିତ ମଧ୍ୟ । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ କବି ହପ୍‌କିନ୍‌ସ ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ଏହି 
ବିକଳ ଅବସ୍ଥାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିଚଳିତ ହୋଇ କହିଛନ୍ତି ତାଙ୍କର ଗୋଟିଏ 
ସନେଟ୍‌ରେ - 


“ Generation have trode, have trode,have trode; 

and all is seared with trade;bleared, smeared with toil; 
And wears man’s smudge and shares man’s smell; 
the Soil, 

Is bare now, nor can foot fell being shod.” 


ଆଧୁନିକ କବି ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯର ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ସେହି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାବନାର 
ଅଭାବବୋଧକୁ ଅନେ୍ଷଣ କରିବା ପାଇଁ ବାଧ୍ୟ । କାରଣ ମନୁଷ୍ଯ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ 
କଣ କେଣସି ପ୍ରାଣୀ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଖୋଜି ପାଇଛି କି ? ଆଉ କଂଣ କେହି ପ୍ରାଣୀ 
ନୈତିକତାର ଭାବାବେଗରେ ଆଲୋଡ଼ିତ ହୋଇ ପାରିବ କି ? ଏ ଯୁଗର ଜଣେ 
ମହାନ କବି ଗୁରୁ ଟି.ଏସ୍‌. - ଇଲିୟଟ୍‌ ସେହି ଅନେ୍‌ଷାର ବାଣୀ ଶୁଣାଇଛନ୍ତି- 

“| am tired with my own life and the 


lives of those after me, 
I am dying in my own death and 


the deaths of there after me.” 


ବିଜ୍ଞାନର ଅଗ୍ରଗତି ଫଳରେ ଧର୍ମ ଭାବନା ପ୍ରତି ଅନାସ୍ତାଭାବ ଘୋଷିତ ହେଲା । 
ଆଜି ବିଜ୍ଞାନ ପାଖରେ ଅଲଭ୍ଯ କିଛି ନାହିଁ । ସେ ଅନନ୍ତ ଅନ୍ତରୀକ୍ଷରେ କୂଲାୟ 
ରଚନା ପାଇଁ ସାହାଯ୍ୟ କରିଛିତ ଅଗମ୍ଯ ମହାସମୁଦ୍ର ମଧ୍ଯରେ ଅବଲୀଳାକ୍ରମେ 
ପ୍ରବେଶ କରି ରତ୍ନ ଆହରଣ କରିବା ପାଇଁ ସୁଯୋଗ ପ୍ରଦାନ କରିଅଛି | ଆଧୁନିକ 
ମନୁଷ୍ୟ ନିକଟରେ ପ୍ରକୃତି ଆକି ପୋଷା ମନାଇ ବସିଛି । ତାହା ପାଇଁ ଆଜି କିଛି 
ଅନୂପଲଭ୍ୟ କିମ୍ବା ଅନତିକ୍ରମ୍ୟ ନୁହେଁ । ଜୀବନ ଆଜି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅର୍ଥକାରୀ ଏବଂ 
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ସମ୍ଭୋଗ ବିଳାସରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ । ଅର୍ଥପ୍ରାଫ୍ତି ଏବଂ କ୍ଷମତାଲିପ୍‌ସା ପାଇଁ ଆଧୁନିକ 
କାଳର ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜ ଯେକୌଣସି ମାରାତ୍ସକ ଧ୍ଵଂସଲୀଳା କରିବା ପାଇଁ ଆଦୌ 
କୁଣ୍ଠିତ ନୁହେଁ, ତେଣୁ ସେ ଆଚି ନିଜର ଅସ୍ତ୍ରରେ ନିଜେ ଜର୍ଜରିତ ହେବାରେ 
ଲାଗିଛି । ଏହି ବିକଳତା ଓ ଗ୍ଟାନିର ଚିତ୍ର ଜଣେ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ କବିଙ୍କ 
ଲେଖନୀରେ ଏହିପରି - 


“ ତଥାପି ମୁଁ ଅନ୍ଧ ହେଲି ଇଏ କେଉଁ ଆଲୋକ ଜ୍ଜାଳାରେ । 

ଅନେକ ରଙ୍ଗର ବର୍ଣ୍ଣ ! ମେଂଚା ମେଂଚା ବିଚିତ୍ର ପୀଡ଼ାରେ | 

(ଯେ ପୂର୍ବ ଅନନୂଭୂତ) ସଚକିତେ ନିଜେଇ ବିହ୍ବଳି 

ଅଭୁତ ବେଦନାନନ୍ଦେ, ମଗ୍ନତାରେ, ନିଜ ଭାବେ ନିଜେ ପୋଡ଼ି ଜଳି । 

ବୋଧହୁଏ ହଜିଗଲେ ଆଲୋକର ନିରନ୍ତ ବ୍ୟାପ୍ତିରେ 

ନିଜକୁ ହାରିଲି ନିଜେ ଇଏ ଯେଉଁ ଅଭିଭୂତ ନିର୍ବାକ ଦ୍ୟୁତିରେ । 
(ଦୂଇଟି ଆଖୁର ସୂର୍ଯ୍ୟାବର୍ଭ “ବେଣୁଧର ରାଉତ ) 


ସମାଜର ଏହି ଅସହାୟ ଭାବନାର ଚିତ୍ର ଆଉ ଜଣେ ଆଧୁନିକ କବିଙ୍କର 
ଭାବନାରେ ଏହିପରି ରୂପାୟିତ ହୋଇଅଛି - 


“କୋଟି ମାନବର ଶତ ସୁଖ ସ୍ଵପ୍ନ କାହିଁ 

ହଜିଯାଏ ମରଣର ଚିର ଅଭିସାରେ 

ମରୁଡ଼ିର ବିଷାକ୍ତ ନିଃଶ୍ଵାସେ 

ଜାଳିଦିଏ ଶତାଦ୍ଦୀର ସୁନାର ଫସଲ 

ଚିକ୍‌ ଚିକ୍‌ କରେ ତଳେ....... 

ସଂଖ୍ୟାହୀନ,ପଚମାନ ଧୂସରିତ ଶବ 

ଆଉ ତା”ର ଶୁଭ୍ର ଅସ୍ଥି, ମଜା ମାଂସ 

ବରାଟ ବଦୂପ । (ତୀଯ୍ୟକ - ଜାନକୀ ବଲ୍ଲଭ ମହାନ୍ତ ) 


ଜଣେ ମହାନ ଚିନ୍ତା ନାୟକ ଯଥାର୍ଥରେ କହିଥିଲେ - “ | you would 


understand an authour, you must understand his age”. 
-Goethe 


ଅବିଶ୍ଵାସର ଧୂମ କୁଣ୍ଡଳି ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ବାସରୁଦ୍ଧ ମନୁଷ୍ଯ ଆଜି ନିଜର ମାନସିକ 
ଭାରସାମ୍ୟ ହରାଇ ବସିଅଛି । ଜଡ଼ସଭ୍ୟତାର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଓ ସମ୍ଭୋଗ ବିଳାସ ମଧ୍ୟରେ 


ee ୯ ଆଧ୍ଯତ୍ଧିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମ୍ଭାଳ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ସେ ଆଜି ଏକ ପ୍ରକାର ଉଦଭ୍ରାନ୍ତ । ତା'ର ମନ ଆଜି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅଶାନ୍ତ ଏବଂ 
ଉଦ୍‌ବେଳିତ | ସ୍ବେହ, ପ୍ରୀତି, ସମବେଦନା ଏବଂ ମାନବିକତା ଠାରୁ ସେ ଆଜି ଶତ 
ଯୋଜନା ଦୂରରେ | ତେଣୁ ସେ ଆଜି ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ ଖୋଜି ବୁଲୁଛି ଏକ ନିର୍ଭରତା, 
ଏକ ଆଶ୍ରୟ | ଏହା ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବ୍ୟାକୁଳତା ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କ'ଣ ହୋଇପାରେ ? 


ଏ ଯୁଗର କବି ଗୁରୁ ଏହିପରି ଦୋଳାୟମାନ ଅବସ୍ଥାରେ ଥାଇ ଶାନ୍ତି ପାଇଁ 
ବ୍ୟାକୂଳ ହୋଇଛନ୍ତି । ଅନ୍ବେଷଣ କରିଛନ୍ତି ଆଧାତ୍ଧିକତାର ଆହ୍ଵାନ | 


“ ମାର୍ଗେଟ ବାଲିରେ 

ଦୂଇଟି ଜିନିଷ ଯା'ର ମୂଲ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ 

ତାକୁ ମୁହିଁ ଯୋଡ଼ି ଦେଇପାରେ 

ମଇଳା ହାତର ଭଂଗା ଆଗ୍‌ଂଠିର ନଖ 

ମୋ ଦେଶର ନିରୀହ ଜନତା 

କିଛି ଚାହେଁ ନାହିଁ 

ଲାଲ | 

କାର୍ଥେଜକୁ ଯାଇ ତାହା ପରେ ଫେରି ମୁଁ ଆସିଲି । 
ଜଳିଯାଏ ଜଳିଯାଏ ଜଳି ପୋଡ଼ିଯାଏ 

ପ୍ରଭୁ ମୋତେ କରହେ ଉଦ୍ଧାର 

ହେ ପ୍ରଭୁ ଉଦ୍ଧାର କର 

ଜଳି ପୋଡଢ଼ିଯାଏ ।'' (ଟି.ଏସ୍‌.ଏଲିୟଟ୍‌. ଅନୂଚାଦ -ଞ୍ାନୀର ବର୍ମା) 


ଆଧୁନିକ କାଳରେ ନୂତନ ଓ ପୁରାତନର ସଂଘର୍ଷ ଅବିରତ ଲାଗି ରହିଛି । 
ପ୍ରାଚୀନ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଆଉ ଗ୍ରାହ୍ଯ ହେଉନାହିଁ । ସାଂପ୍ରତିକ ଚଳଣୀଏବଂ ଚେତନା 
ତେଣୁ ଅନେକ ପରିମାଣରେ ଅସହ୍ୟ ହୋଇ ପଡୁଛି । ଯୁଗର ଯନ୍ତ୍ରଣା ହି ହୋଇଛି 
ଆଧୁନିକ ସାହିତ୍ୟ ଚେତନାର ବାହକ ! ଆଧୁନିକ କ୍ଷୟିଝତୁ ସଭ୍ୟତା ଏ ଯୁଗର କବି 
ମାନଙ୍କୁ : ଯଥେଷ୍ଟ ପୀଡ଼ା ଦେବାରେ ଲାଗିଛି । ସୁଖର କଥା ଯେ, ଆଧୁନିକ କାଳର 
ଓଡ଼ିଆ କବିମାନେ ପ୍ରେରଣା ପାଇଁ କେବଳ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସାହିତ୍ୟକୁ ଅନୁସନ୍ଧାନ 
କରୁନାହାଳି, ସେମାନେ ଏ ଦେଶର ପାରମ୍ପରିକ ସଂସ୍କୃତିର ରହସ୍ୟ ଉଦ୍‌ଘାଟନ କରି 
ତାହାର ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ଯକତା ଅନୁଯାୟୀ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି । ତେଣୁ 
ପଚମାନ ଯୁଗଧର୍ମକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି ସେମାନେ ମଣିଷ ପାଇଁ ବିକଳ ହୋଇ ବିଦ୍ରୋହ 


ଆଧ୍ୟାଚ୍ମିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଳ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରାବି ୬ EEEEEENIIIEE 
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ଘୋଷଣା କରୁଥଲା ବେଳେ ସମାଧାନ ପାଇଁ ଇଶ୍ଵର ସତ୍ତାକୁ ମଧ୍ୟ ଖୋଜି ବୁଲୁଛନ୍ତି । 
ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କ କବିତାରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକତାର ପ୍ରତିଫଳନ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ 
ପଡ଼ିଅଛି । ସାଂପ୍ରତିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ସଂପର୍କରେ ଅନୁଶୀଳନ କରି ସ୍ଵନାମଧନ୍ଯ 
ଅଧ୍ୟାପକ ବିଧୂଭୁଷଣ ଦାସ ଲେଖୁଲେ - “ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସାହିତ୍ଯ 
ପରି ଅନୁଭରାଧୂକୃତ ମାନସ (Disinherited mind) ର ସ୍ବାକ୍ଷର ଅଧ୍ବକ ନାହିଁ | 
କିୟକୈଗାଡ଼ ଜୀବନର ଅସ୍ତିତ୍ଵରେ ଯେଉଁ ଭୟ ଓ ଜୁଗୁପ୍‌ସା ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିଥଲେ, 
ତାହା ମଧ୍ୟ ଖୁବ୍‌ ବିଶେଷ ପରିମାରଣରେ ନାହିଁ । ତାହାର କାରଣ ଓଡ଼ିଶାର ସାମାଜିକ 
ବିବର୍ରନ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦେଶ ତୁଳନାରେ ଅନେକ କମ୍‌ | ଏଠି ବଂଚିବାର ସ୍ପୃହା ଏ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅରୁଚି (ଘବଜଷ୍ଠରବ : ସ୍ତରକୁ ଖସି ଆସିନାହିଁ । ତାହାର କାରଣ ଆମର 
ବ୍ୟନ୍ତିଗତ ଓ ସମଷ୍ଚିଗତ ଜୀବନ ଉପରେ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନେକଟା 
ଅପ୍ରତିହତ | ଏ ପ୍ରଭାବ କ୍ରମଶଃ ଦୁର୍ବଳ ହେଉଛି : କିନ୍ତୁ ଏହା ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ 
ଦେଶର ସାମୁହିକ ଅଚେତନ (Collective Unconscious) ରେ ଏଭଳି ଦୃଢ଼ 
ଭାବରେ ନିବଦ୍ଧ ଯେ ତାହାର ପ୍ରଭାବରୁ ଓଡ଼ିଆ ଲେଖକ ବା ପାଠକ ମୁକ୍ତ ନୂହଁନ୍ତି । 
କିନ୍ତୁ ଏହି ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵାସର ଦୃଢତା କ୍ରମେ ହ୍ରାସ ପାଉଛି । ମଧ୍ୟଯୁଗର ସାହିତ୍ୟ ସହିତ 
ଏ ଯୁଗର ସାହିତ୍ୟକୁ ତୁଳନା କଲେ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ । ତେବେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସାହିତ୍ୟରେ 
ଯେଉଁ ଯୁଗ ଯନ୍ତ୍ରଣା (ବଇଶଷ୍ପ୍) ଅଥବା ନାସ୍ତିକ ଭାବର ପ୍ରଚାର ହୋଇଛି, ତାହା 
ବର୍ଭମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ ସାହିତ୍ୟକୁ ଗ୍ରାସ କରିନାହିଁ ।' ( ସାଂପ୍ରତିକ ସାହିତ୍ୟର ମୁଖବନ୍ଧ 
- ପ୍ରଫେସର ବିଧୂଭୂଷଣ ଦାସ - “ମୋ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସାଂପ୍ରତିକ ସାହିତ୍ୟ - ୧୯୭୩) 


ଏଯୁଗର ବିଧ୍ଵସ୍ତ ଅବସ୍ଥାକୁ କବି ଯଦୁନାଥ ଦାସ ମହାପାତ୍ର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି 
ଏହିପରି - 

“ପୁରୁଣା ପୂଥବୀ ଆଜି ବଂଚିବାର ଅଗ୍ନିଶିଖା ତଳେ 

ସୂର୍ଯ୍ୟର ଜଂଗଲ ପରି ଅନ୍ତଃସାର ଶୂନ୍ଯ ହୋଇ ଜଳେ, 

ଜଳିଯାଏ ଅକାଳେ ମଣିଷ 

ଶତାବ୍ଦୀର ମେରୁଦଣ୍ଡ ଭାଂଗିଯାଏ ଆଜି ଅହର୍ନିଶ ।' 


ଏହି ବେଦନା ଜଡ଼ିତ, ଯନ୍ତ୍ରଣା ଜଡ଼ିତ ଜୀବନର ପରିଣତି ସଂପର୍କରେ ବିଚଳିତ 
ହୋଇ ନୂଆ ଦିଗନ୍ତର ସନ୍ଧାନ ପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇଛନ୍ତି କବି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ 
ରାଉତରାୟ | ଦୂଇଟି ଯୁଗର ସନ୍ଧିକ୍ଷଣ ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ ମାନସିକ ସଂଘର୍ଷ ସୃଷ୍ଟି 


ଆଯ ୦ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ହୋଇଛି, ତାହାର ଭାରସାମ୍ୟ ରଖୁବା ପାଇଁ ସେ ଆହ୍ଵାନ କରିଛନ୍ତି - 


“ ତେଣୁ ମାଗେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବର - 
ମହାଶୟ ! ପ୍ରାତ୍ୟହିକ ଏଇ ଜୀବନର 
ସରଳରେଖାର ସଂଗେ କାମନା ମୋ ସାମନ୍ତରାଳ 
ନ ହେଲେ ନ ନୋହୂ ପଛେ, ତାହା ରଟଚୁ ସମକୋଣ ସଂଗେ 
କରୁ ତାକୁ ବିଦ୍ଧ, ଦ୍ଵିଖଣ୍ଡିତ , 
ଅଥବା ହୋଇଯାଉ ଶତଧା ବିଭକ୍ତ,ଆଘାତେ ଜର୍ଚଚିତ । 
କିନଧୁ ସେଇ ଆଘାତ ଓ ସଂଘର୍ଷ ଭିତରୁ ହେଉ ଜାତ 
ବଂଚିବାର ନୂଆ ପଥ, ଜୀବନର ଂନୂଆ ଛାଞ୍ଚ । 
। ଭାରସାମ୍ୟ-ସଚଚିଦାନନ୍ଦ ରାଉତରାୟ - ପାଣ୍ଡୁଲିପି) 


ଆଧୁନିକ ମନୁଷ୍ଯର ଅଶେଷ ଦୁଃଖ ଓ ବେଦନାବୋଧ, ନାନା ହତାଶା ଓ 
ଗ୍ଲାନି ମଧ୍ଯରେ ସେ ସନ୍ୁୁଳିତ ହେଉଛି ! ଅତୀତରେ ଅନ୍ଧାନୁସରଣ ଯୁଗରେ ସେ 
ଭଗବାନ ବୋଲି କୌଣସି ଏକ ଅମୁର୍ଭ ଅଦୃଶ୍ଯ ଶକ୍ତି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି, ନିଜକୁ 
ସମର୍ପି ଦେଇ ସୁଖ ଦୁଃଖରେ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରୁଥଲା । ମାତ୍ର ଏଯୂୁଗରେ ତାହା ଆଉ 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏ ଯୁଗରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁଶୀଳନ ଏପରି ଅନ୍ଧାନୁସରଣ ପ୍ରତି 
ସୁଯୋଗ ଦେଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 


ଧ୍ଵସ୍ତ ବିଧ୍ଵସ୍ତ ପୃଥବୀର ପାଣିପାଗକୁ ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ ଆଧୁନିକ 
କବି ତା'ର କବିତାରେ କ୍ରମେ କ୍ରମେ ଲଶ୍ବରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ପ୍ରଶ୍ନବାଚୀ ସୃଝ୍ଖି କରିଥଲେ 
ହେଁ ସେ ଜମେ କ୍ରମେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ଆଡ଼କୁ ଓଟାରି ହୋଇଯାଉଛି । ସେ ଅନୁଭବ 
କରୁଛି, ପାଷ୍ଚାତ୍ୟର ନେତି ନେତି ସ୍ଲୋଗାନ୍‌ ମଧ୍ଯରେ ସେ ହତଭଙ୍ଗ ହୋଇ ମଡ଼ିବ ! 
ତା'ର ମନରୁ ଗ୍ଲାନି ,ଭୟ,ସଂକୋଚ 'ଏବଂ ଜଡ଼ଭାବକୁ ପୋଛି ଦେବା ପାଇଁ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚିନ୍ତନ ହିଁ ଏକମାତ୍ର ଆଶା ଓ ଭରସା । ଆଜି ସବୁଠାରୁ ସତ୍ଯ ହେଲା 
ବଂଚିବା । ଏହି ବଂଚିବାଟା କିପରି ବିଡ଼ନ୍ିତ ହୋଇପଡ଼ିଛି, ତାହା ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ 
କବିତାରେ ଅନ୍ୟତମ ସଫଳ ସ୍ତଷ୍ଟାର ରମାକାନ୍ତଙ୍କୁ ପଢ଼ାଯାଇପାରେ - 

‘ଜୀବନର ଚକ୍ର ଘୂରେ, 

ଘୂର୍ଵନରେ ପେଷି ହୁଏ ହୃଦୟ ଓ ବିବେକ ଆଦର୍ଶ, 


ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରାବି ୮୮ EEINOIIIIIIE 
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ଜାଇଁବାଟା ବୋଧହୁଏ ଜାବନର ସବୁଠାରୁ ସତ 
ତା'ଠାରୁ ବି ସତ ବୋଧେ ଆଦର୍ଶର ହତ୍ୟା ଆଉ 
ବିବେକ ମୃତ୍ୟୁର କାହାଣୀ ।”' ( ଚନ୍ଦ୍ରମାର ଚୂଡ଼ି-ରମାକାନ୍ତ ରଥ) 


ସେଇ ଅସହାୟ, ସାଥୀହରା, ଆତୃପ୍ରତ୍ୟୟହୀନ, ବ୍ଯର୍ଥତା ପୀଡ଼ିତ, ନୈରାଶ୍ଯ 
ଜର୍ଟଟରିତ, ଅତ୍ଯନ୍ତ କଲବଲ ହେଉଥିବା ଆଧୁନିକ ମଣିଷର କଥା କହିଛନ୍ତି କଚି 
ସୀତାକାନ୍ତ - | 

“ ଆଶା ନାହିଁ, ନାହିଁ ଆଶ୍ଵାସନା 

ଦୁବଘାସ ଖୁଏଂ ନାହିଁ -ବଉଦର ସ୍ଵପ୍ନ ନାହିଁ 

ନାହିଁ କାହିଁ ସବୁଜ ଦ୍ୟୋତନା ।” (ମୂତ୍ୟୁ ନାଚ - ସୀତାଜାନ୍ତ ମହାମାତ୍ର) 

ସେଇ ଯନ୍ତ୍ରଣା ସମାନ ପ୍ରତିଧ୍ଵନି ଗୁରୁ ପ୍ରସାଦ କାବ୍ୟ ଚେତନାରେ - 


ଏ ପୃଥିବୀ ଜଣାଯାଏ ବନ୍ଧୁହୀନ, ଜ୍ଞାତିହୀନ କେଉଁ ଏକ ଅନ୍ୟ ଦେଶ ପରି । ” 
(ହରେକୃଷ୍ଣ ଦାସ - ଗୁରୁ ପ୍ରସାଦ ମହାନ୍ତି ) 

ପ୍ରାଚୀନ ଯୂଗର ଉନ୍ମଳ ବିଶ୍ଵାସ ଆଜି ନାହିଁ । ନୈତିକତାର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଆଜି 
ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ପରିବରିତ ହୋଇଯାଉଛି । ଜୀବନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟୟର ଆଲୋକ 
ଅପେକ୍ଷା ଆଜି ସଂଶୟର ଅମାନ୍ଧକାର ମଧ୍ଯରେ ଆଧୁନିକ ମନୁଷ୍ଯ ଆଜି ଅଧବକ 
ସନୁଳି ହେଉଛି । ଜୀବନର ଅଳୀକତା, ଆନ୍ଦୋଳିତ ପରିବେଶ ଏବଂ ହୃଦୟହୀନ 
ବାତାବରଣ ବିଷୟରେ ସେ ସଚେତନ । ତେଣୁ କବି ଗୁରୁ ପ୍ରସାଦ ତାଙ୍କର ସାର୍ଥକ 
ସୃଦ୍ତି ‘କାଳପୁରୁଷ” ରେ ଜୀବନର ସମସ୍ତ ତିକ୍ତତା, ଗ୍ଲାନି ଓ ବ୍ୟର୍ଥତା ମଧ୍ଯରେ 
ଖୋଜିଛନ୍ତି ବ୍ୟାକୂଳ ଚିତ୍ତରେ ରଷିକଣ୍ଡର ସେହି ଉଦାତ୍ତବାଣୀ 

ଏ ଗ୍ରହର ନଷ୍ଟଯାତ୍ରା ଆଜି ଯଦି ଅନ୍ଧାରରୁ, 

ଏ ଗ୍ରହର ନଷ୍ଟଯାତ୍ରା ଆଜି ଯଦି ମରଣରୁ, 

ଏ ଗ୍ରହର ନଷ୍ଟଯାତ୍ରା ଆଜି ଯଦି ଅସତ୍‌ରୁ , 


ମୂତ୍ୟୁମାଂ 

ଅସତୋ ମା 

ତମୋସ ମା 

ମୂତ୍ୟୁର୍ମାଂ ...ମୃତ୍ୟୁର୍ମାଂ .....ମୁତ୍ୟୁମୀଂ 
ଅମୂତଂ ଗମୟ ” ” (କାଳପୁରୁଷ) 


AE < ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା , ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରାବ 
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ଆଉ ଏକ କବିତାରେ ସେଇ ଭାବନାର ପ୍ରତିଧ୍ବନି - 


“ ମହାପ୍ରଭୁ ମୁକ୍ତ ଦିଅ ଏହି 

ଯାତ୍ରା ଶୁଭ ହେଉ ତୁମର ଦୟାରୁ 

ଏହି ଯାତ୍ରା ହେଉ ମୋର ଶେଷ ଯତ୍ରା 
ଏ ଦେହରୁ 

ତୁମର ସଂହାର ଡ଼େଇଁ ବହୁତ, 

ବହୁତ କ୍ଲାଳି, ପୁନରୁକ୍ତ 


ଏ ଆତ୍କାର 
ଆଉ ତୁମ ଦୟା, କ୍ଷମା କରୁଣା; 
ସମୁଦ୍ର କୂଳରୁ । (ଅଜୁର ଉଭଚାଚ - ଗୁରୁ ପ୍ରସାଦ ମହାନ୍ତି) 


କବି ରମାକାନ୍ତ ରଥ ତାଙ୍କର “ ବୋଇତ ବନ୍ଦାଣ”? କବିତାରେ ସେଇ 
ଜଡ଼ବାଦୀମାନଙ୍କୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି, କୌଣସି ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ରୂପକ ଡ଼ଙ୍ଗାରେ 
ବସିବା ପାଇଁ । ସେତେବେଳେ “ ସମୁଦ୍ର ତା' ଆପଣା ଇଚ୍ଛାରେ ଡ଼ଙ୍ଗାକୁ ଚଳାଇ 
ନେବ ।” ରମାକାଚ୍ତଙ୍କ ˆ ଚିତ୍ରପ୍ରତିମା' କବିତାରେ ଏହି ଦିବ୍ଯଭାବ ଅଧୁକ ପ୍ରକଟିତ 
ହୋଇଅଛି | ଅବକ୍ଷୟ ଯୁଗ ମନ୍ତ୍ରଣାର ପରିଧ୍ୂ ମଧ୍ଯରୁ ନିଜକୁ ଅପସାରିତ କରି କବି 
ପହଞ୍ଚଛନ୍ତି ଏକ ଆଲୋକିତ ଚଉହଦି ମଧ୍ଯରେ । ସେତେବେଳେ କବି ଚିନ୍ତାମଣି 
ବେହେରାଙ୍କ ଭାଷାରେ ମନେ ପଡ଼ିଯାଏ - 


ଚକ୍ଷୁ ମେଲି ରାତି ଚାହେଁ, ଦେଖେ ମୋର ଶୂନ୍ଯ ସବୁ 
ଶୂନ୍ୟ ମୋର ଦୀର୍ଘ ଯାତ୍ରାପଥ, 

ଏ ମର୍ର୍ଯର ମରୁ ବୁକେ ହୃଦୟର ଶୂନ୍ୟ ସ୍ଥାନେ 
ଟିକେ ଅଧେ ବିଦ୍ୁତର ଝରା, 

ଖୋକଇ ପ୍ରତ୍ୟୟ ପୁଣି, ମୌସୁମୀର ଶ୍ୟାମ ଶ୍ଵାସ 
ସାଜିବାକୁ ଜୀବନର ରଥ, 


(ଯାତ୍ରୀ ଚିନ୍ତାମଣି ବେହେରା) 


ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଆଉ ଜଣେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କବି ଅନନ୍ତ ପଟନାୟକଙ୍କ 
କବିତା ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧକ ସମୀଚୀନ ମନେ ହୁଏ । କବି ଅନନ୍ତ ସାମ୍ୟବାଦୀ 


ଆଧ୍ୟାଡ୍ମିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରାବ ୧  EEEENEEIUUIIEN 
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ଚିନ୍ତାଧାରାର ବାରଉାଁବହ । ସେ ବିଦ୍ରୋହ କରିଛନ୍ତି ପ୍ରାଚୀନ ଷୟଶୀଳ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ 
ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ । ସେ ହୋଇଛନ୍ତି ଅତିଶୟ ନିଷ୍ଠାର ସହିତ ଆଶାବାଦୀ । 
ବିପ୍ଳବ ମଧ୍ୟରେ କବି ସାଂପ୍ରତିକ ପରିବର୍ଉନ କାମନା କରିଛନ୍ତି । ଏହି ରକ୍ତସ୍ାତ 
ବିପୁବର ଘନଘଟା ମଧ୍ୟରେ ଧ୍ଂସସ୍ତୁପର ବିଭୀଖିକା ମଧ୍ୟରୁ କବି ଖୋଜିଛନ୍ତି 
ଆଲୋକର ସନ୍ଧାନ ; ତେଣୁ କବି ଗାଇଛନ୍ତି- 


“ମୁଁ କିରେ ଚାହୁନି 

ଧୂଳି ଧରଣୀର ଧୀର ଶମିଳ ଗାନ 
ମୁଁ କିରେ ଲୋଡୁନି, 

ବାହାରେ ଆକାଶ ଭିତରେ ଆକାଶ 
ଅନ୍ତ ନାଡ଼ୀର ମଣି ପଦ୍ଧରେ ଭୁଙ୍ଗର ହାସ 
ରେ ମାନିଚି ବ୍ୟବଧାନୀ କଥା ସମ୍ମାନ - ଅବିଧାନ ? 
ରେ ଖୋଲୁନି ଧର୍ମର ଖଣି 
ମରୁ ଖର୍ଜ୍ନରେ ଫୁଲ ଫଲ୍‌ଗୁର ଧାରା 
ମୁଁ କିରେ ବୂଣୁନି ଜଗନ୍ନାଥର ବୀଜ ଓକାର 
“ କରା” ? ଜୀବନର କେତେ ଝୁମୁରର ଜ୍ବାଳା 1 ” 

(ନିଜେ ବନ୍ଦନା ପଢେ- ଅନନ୍ତ ପଟ୍ଟନାୟକ) 


ମୁଁକି 
ମୁଁକି 


ସାଂପ୍ରତିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଆଉ ଜଣେ ପ୍ରତିଭାଶାଳୀ କବି ସୀତାକାନ୍ତ 
ମହାପାତ୍ର ଅନୁରୂପ କଳନା କରିଛନ୍ତି ତାଙ୍କର ' ଜାରାଶବରର ସଂଗୀତ”ରେ । 
ଭଗବାନଙ୍କ ମାୟା ଛଳନା ଦୂରେଇ ରଖୁବା ପାଇଁ କବି ଆକୁଳ ନିବେଦନ କରିଛନ୍ତି । 
ତାଙ୍କର କବିତାରେ ଛତ୍ରେ ଛତ୍ରେ ମାନବିକତା ଓ ମମତାସିକ୍ତ ନିବେଦନ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହେବାର ଦେଖାଯାଏ । 

“ ମାଗୁନି ମୁଁ ଜ୍ଞାନ ତୋର, ମାଗୁନି ମୁଁ ଅସୀମ ତୋ ସୃତି, 

ହେ ମାୟାବି ! ବିଶ୍ଵରୂପ ଖାଲି ମୋର ଏତିକି ମିନତି 

ଯୁଗେ ଯୁଗେ ତୀର ମୋର ଦେଉ ତୋତେ 

ତୋ ଦେହରୁ, ତୋ ଆପଣା ଛଳନାରୁ ଦେଉ ତୋତେଇ ମୁକତି । 

ଯୁଗେ ଯୁଗେ କାନ୍ଦେ ମୁଇଁ କଇଁ କଇଁ, କଂଥଡ଼ା ମୋ 

ବକ୍ଷେ ଚାପି, କଅଁଳ ଏ ଛନ ଛନ 
COO C C ଆଧ୍ୟାଚ୍ଧିକତା, ଆଧୂନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ଜାମୁକୋଳି ରଂଗ ଲିପା ତୋ ପାଦ ଦିଓଟି । 
। ଜରା ଶବରର ସଂଗ୍ୀତ- ସୀତାକାନ୍ତ ମହାରାତୁ ) 

ସାଂପ୍ରତିକ ଓଡ଼ିଆ କବିତାରେ କାହିଁକି, ଆଜି ସମଗ୍ର ମାନବ ସମାଜର 
କବିତାରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ ! ଏଥରୁ 
ଓଡ଼ିଆ କବିତା ବଂଚିତ ହେବାର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ । ଜଡ଼ବାଦୀ ସଭ୍ୟତାର 
ପ୍ରଗତି ପଥରେ ବହୁଦୂର ଅତିକ୍ରମ କରି ଗଲା ପରେ ଆଧୁନିକ ମାନବ ସମାଜ ଯେଉଁ 
ମାନସିକ ସଂକଟର ସମ୍ମୁଖାନ ହୋଇ ଦିଗ୍ଭ୍ରାନ୍ତ ହୋଇ ପଡ଼ିଛି. ସେହି ବିଚଳିତ 
ପରିବେଶରୁ ଆଧ୍ଯାଡ୍ିକ ଭାବନାର ଶରଣ ପଶିବା ବ୍ଯତୀତ କିଏ ତାକୁ ଉଦ୍ଧାର 
କରିପାରିବ ? ଏ ଆଧ୍ୟାତ୍ଧିକ ବିଶ୍ଵାସ ବ୍ୟତିରେକ କିଏ ଆଉ ତା'ର ମନ ଓ ପ୍ରାଣରେ 
ଅମ୍ପତର ପ୍ରଲେପ ବୋଳି ଦେବାକୁ କ୍ଷମ ହେବ ? ଅହଂକାରୀ ଉଦ୍ଦତ ମନ ନେଇ 
ସେ ଯେଉଁଦିନ ଛଶ୍ଵରରୂପୀ ଭାବନାକୁ ଅବିଶ୍ବାସ କଲା, ପରିଶେଷରେ ହତ୍ଯା କଲା, 
ସେ ମନେକଲା ଯେ ପୂଥବୀର ସମ୍ପଦି ଆନୟନ ପାଇଁ ସେ ଯେପରି ଏକ ଅନତିକ୍ରମ୍ୟ 
ଗଡ଼କୁ ଜିଣି ସାରିଛି । ମାତ୍ର ପରିଣତିର ନିଜେ ମାନବ ସମାଜ କେବଳ ଅବିଶ୍ବାସର 
ବିଷାକ୍ତ ଧୂମକୁଣ୍ଡନୀ ମଧ୍ଯରେ କଲବଲ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଜୀବନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ପ୍ରତ୍ୟୟର ଆଲୋକ ଲିଭିଗଲା । କବିତା କେବଳ ଅସ୍ପିରତା ଓ ବିଷାଦର ରାଗିଣୀରେ 
କରୁଣ ହୋଇଉଠିଲା । କବିତା କେବଳ ସମାଜର ଟେପରେକର୍ଡ଼ର ହେବ ନାହିଁ, 
ତାକୁ ଜୀବନ୍ୟାସ ଦେବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବ | ତାହା ହିଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି, ବର୍ଭମାନର 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସାହିତ୍ୟରେ ଯେଉଁଠାରେ ଜଡ଼ବାଦୀ ଦର୍ଶନର ଅହମିକା ସମାଜର ମନସ୍ତତ୍ନକୁ 
ଉଦଭ୍ରାନ୍ତ କରି ଆସିଥଲା ଯୂଗ ଯୁଗ ଧରି । ମାତ୍ର ଭାରତୀୟ ସମାଜର ଏହା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । ହୁଏତ ସାମୟିକ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଭାବଧାରାର ପ୍ରଭାବ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାବନା ମୂଳରେ 
ଅବିଶ୍ଵାସର କୂଠାରଘାତ କରିଥଲା, ମାତ୍ର ତାହା ସଫଳକାମ ହେବା ପୂର୍ବରୁ କବି ଅନୁଭବ 
କଲା ଯେ ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ଅଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାବନାର ଦ୍ୟୋତନା ବ୍ୟତିରେକ ସାଂପ୍ରତିକ 
ସମାଜର ଅସ୍ଥିରତାରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ପାଇଁ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଉପାୟ ନାହିଁ । ଏଥିପାଇଁ 
ତାକୁ ସାହାଯ୍ୟ କଲା, ଏ ଦେଶର ମହାନ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ପରମ୍ପରା ଏବଂ ସାଂପ୍ରତିକ 
ଜଡ଼ବାଦୀ ସମାଜର ବିକଳ ପରିଣତି | ତେଣୁ ଆଧୁନିକ କବି ଜୀବନକୂ ଖୋଜି ପାଇଛି, 
ନିଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନା ମଧ୍ଯରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର ସନ୍ଧାନ କରି | # 


_ ଅବସରପ୍ରାପ୍ତ ସଭାପତି 
ଓଡ଼ିଶା ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡେମୀ 
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ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ଓ ଆଧୁନିକ କବିତା : ଜନଜୀବନ 
ଉପରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 


୪ ଡ଼ଃ ହରିଶ୍ଚନ୍ଦ୍ର ବେହେରା 


ଯେଉଁ ସାହିତ୍ୟ ଆମର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ଭାବ, ଚିତ୍ତ,ବୂଵି, ପ୍ରାଣ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ 
କରେ ବା ସ୍ପର୍ଶ କରିବାର ଉପାଦାନ ଥାଏ ଏବଂ ଏ ମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଆଲୋଡ଼ନ 
ସୃଷ୍ଟି କରେ ତାହାହିଁ ମୁଖ୍ୟତଃ ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକ ସ୍ତରର ସାହିତ୍ୟ । ସାହିତ୍ୟକୁ ମୋଟାମୋଟି 
ଭାବେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରବଣ,ଭାବ ପ୍ରବଣ,ଚିଉ୍ତ ପ୍ରବଣ, ବୁଝ୍ଧି ପ୍ରବଣ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କରାଯାଇଥାଏ । ମହାଭାରତ ବା ଭାଗବତ ପାଠ କଲେ 
ଆମର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରବଣତା, ବୁଵ୍ଧି ପ୍ରବଣତା, ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ଏକା ସଙ୍ଗରେ ଜାତ ହୁଏ 
ଏବଂ ଏସବୁ ମିଶି ପାଠକ ଭିତରେ ମହା ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଷି ହୁଏ । ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ୍‌ 
ଗୀତାରେ  ଅଧ୍ୟାତ୍ସ' ଶବ୍ଦର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି କୁହାଯାଇଛି ¬ ' ସ୍ଭାବୋ୯ଧ୍ୟାତୃଉଚ୍ୟତେ! 
(୮/୩) ଜୀବ ବା ପଦାର୍ଥର ସ୍ଵ ସତ୍ତା ବା ମୌଳିକ ସତ୍ତାକୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସ କୁହାଯାଏ । 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନାର ମୂଳକଥା ହେଉଛି ମୁଁ ଏବଂ ବିଶ୍ଵର ଯେକୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ଓ 
ବସ୍ତୁ ଭିତରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ଭିତରେ ଗୋଟିଏ ମୌଳିକ 
ଭାବ ଅଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସସୀମରୁ ଅସୀମକୁ ଯିବା । ମନୁଷ୍ଯର ସାମୂହିକ ବ୍ଯାକୂଳତାଟି 
ହେଉଛି ଅଧ୍ୟାତ୍ସିକ - ସସୀମ ଚାହେଁ ଅସୀମ ହେବାକୁ । ଏଇ ଅସୀମର ସନ୍ଧାନ ହିଁ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର ବଡ଼ କଥା | ଯେଉଁ ସାହିତ୍ୟରେ ଅସୀମ ସନ୍ଧାନ ପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳତା 
ଅଛି, ତାହାହିଁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସାହିତ୍ୟ | ଆଧ୍ୟାତ୍ଧିକ ବିକାଶର ଉଦେଶ୍ୟ ହେଲା ଦ୍ଵାନ୍ଦ୍ରିକତା 
ଭିତରେ ଗତି କରି ଦୃନ୍ଦଵତିକ୍ରାନ୍ତ ହୋଇ ଦୃନ୍ଦୃହୀନ ହେବ । ଆଧବଭୌତିକ ଜଗତର 
ନାନା ବିରୋଧ ମଧ୍ୟରେ ଏକ୍ଯକୁ ଅନୁଭବ କରି ଅସୀମତାକୁ ଉପଲବ୍‌ଧ କରିବା 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ଇନ୍ଦ୍ରିୟକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟାତୀତ ସତ୍ୟ ଅନ୍ତେଷଣ କରିବା 
“ଶାଳ୍ି, ପ୍ରେମ, ଏଁକ୍ୟ” ହେଉଛି ବ୍ୟକ୍ତିର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜୀବନର ସ୍ଵପ୍ନ । 

ଆଧୁନିକ ସାହିତ୍ୟ କହିଲେ ଅତୀତର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସହିତ ସାଂପ୍ରତିକ ସମୟ 
ତଥା ନୂଆ ମଣିଷର ଆନ୍ତରତମ ଦୃଷ୍ଟି ଭଙ୍ଗୀର ସମନ୍ଵୟ ଉପରେ ଗଢ଼ି ଉଠିଥ୍‌ବା 
ସାହିତ୍ୟକୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ବୁଝାଏ । ଆଧୁନିକ ମଣିଷର ଜୀବନ ଜିଜ୍ଞାସା ତଥା ତା'ର 
ସଂଶୟ, ସଂକଟ, ଅସହାୟତାକୁ ରୂପ ଦେବା ବେଳେ ଆଧୁନିକ ଲେଖକ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
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ଭାବ ଚେତନା ସହ ନିଜର ଅନୁଭବକୁ ସମନ୍ଵୟ କରାଇ ନିରପେକ୍ଷ ଭାବେ ନିଜର 
ବକ୍ତବ୍ୟକୁ ଅଧକ ଆବେଦନ କରିବାକୂ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି । ଆଧୁନିକତାର ବଡ଼ 
ଲକ୍ଷଣ ନିରପେକ୍ଷ ଦୃଝ୍ିରେ ବାସ୍ତବତାକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା । ଏ ସଂପର୍କରେ 
ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥଙ୍କର ମତଟି ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ - ' ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଯେ ରୂପ ନିରାସକ୍ତ 
ଚିତ୍ତେ ବାସ୍ତବକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରେ, ଆଧୁନିକ କାବ୍ଯ ସେଇରୂପ ନିରାସକ୍ତ ଚିତ୍ତେ 
ବିଶ୍ଵକୁ ସମଗ୍ର ଭାବେ ଦେଖ୍ବେ -ଏହାଇ ଶାଶ୍ବତ ଭାବେ ଆଧୁନିକ ।” ତେଣୁ 
ରବୀନ୍ଦ୍ର ନାଥଙ୍କ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥଲା ବିଶ୍ଵକୁ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଆସକ୍ତିର ସହିତ ଯୁକ୍ତ 
ନରଖୁ ନିର୍ବିକାର ତଦ୍‌ଗତ ଭାବେ ଦେଖୁବାହିଁ ସାହିତ୍ଯିକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେବା ଉଚିତ 
ସାହିତ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅନୁଭୂତିରୁ ଉତ୍ସାହିତ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ବିଶ୍ଵଜନୀନ ହେବା ଦରକାର । 
ସାହିତ୍ୟ ଯେତେ ନୈର୍ବକ୍ଥିକ ହେବ ତାହା ସେତେ ବଳିଷ୍ଠ ସାହିତ୍ୟର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଲାଭ 
କରିବ । କବି ଇଲିୟଟ୍‌ ଏହି ନୈର୍ବଚ୍ଥିକତା ଉପରେ ହି ଗୁରୁତ୍ବାରୋପ କରିଛନ୍ତି । 
ଆମର ପ୍ରାଚୀନ ଓ ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ସାହିତ୍ୟ ଏତେ ଲୋକପ୍ରିୟତା ଅର୍ଜନ କରିବାର 
ନେପଥ୍ୟରେ ଯେଉଁ କାରଣଟି ବିଦ୍ୟମାନ ତାହା ଏହି ନୈର୍ବକ୍ତିକତା ଅର୍ଜନ କରିବାର 
ନେପଥ୍ୟରେ ଯେଉଁ କାରଣଟି ବିଦ୍ୟମାନ ତାହା ଏହି ନୈର୍ବକ୍ତିକତା ଓ ଆଧ୍ାତ୍ଧିକତା 
ଲାଗି । ଦୀର୍ଘ ପାଞ୍ଚଶତ ବର୍ଷ ପରେ ସାରଳାଙ୍କ ମହାଭାରତ କିମ୍ବା ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ 
ଭାଗବତ ଏତେ ଜୀବନ୍ତ ରହି ପାରିଛି ତା'ର କାରଣ ହେଉଛି ଭଗବତ୍‌ ଚେତନା 
ପ୍ରତି ଲୋକ ମନର ଅବଚେତନରେ ଥବା ଆସଚ୍ରି 

ତେବେ ମାର୍କସ, ନିତ୍ସେ ପ୍ରମୁଖ ବିଶ୍ଵର କଲ୍ୟାଣକାମୀ ମନିଷୀମାନେ ଉପଲବ୍ଧ 
କରିଥିଲେ ଯେ, ପୁଞ୍ଜିପତି , ଶୋଷକ ଗୋଷ୍ଠୀ ତଥା ଧର୍ମଯାଜକ ଓ ପୁରୋହିତ ବର୍ଗ 
ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଧର୍ମ ଓ ଆଧାତ୍ମିକତାର ଦ୍ବାହି ଦେଇ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ବର୍ଗଙ୍କକୁ ଶୋଷଣ 
କରବାର ମାର୍ଗ ସୁଗମ କରି ନେଇଛନ୍ତି | ଏହି ଚିନ୍ତା ଚେତନା ଉପରେ ମାର୍କସବାଦୀ 
ଦର୍ଶନ ଗଢ଼ି ଉଠିଥଲା ଏବଂ ଏହି ଦର୍ଶନ ଅନେକ ଦିନ ଧରି ବିଶ୍ଵ ଉପରେ ଗଭୀର 
ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିଥଲା । ବିଶ୍ଵର ଅଧୁକାଂଶ ସାହିତ୍ୟ ଏହି ଚେତନାକୁ ଆଦରି 
ନେଇ ଶୋଷଣର ନିରାକରଣ ଦିଗରେ ଏହାକୁ ବାହନ କଲେ । ଓଡ଼ିଶାର ମାର୍କସପନ୍ଛୀ 
କବିମାନେ ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କ କବିତାରେ ଏହି ଚେତନାର ପ୍ରସାର ପାଇଁ କମ୍‌ ପ୍ରୟାସ 
କରି ନାହାନ୍ତି । ସଚି ରାଉତରାୟ ଥଲେ ଏହି ଚିନ୍ତାଦର୍ଶର ମୁଖ୍ୟ ନାୟକ । ତାଙ୍କର 
କେତୋଟି କବିତାର ଉଦ୍ଧୃତିରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ । 

“ ଧର୍ମର ମଦ ଖୁଆଇ କରିଛ ଭାଇ 


ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଚଚ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ୧ ୪ JEUNE 
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ମଣିଷ ଜାତିକୁ ଚିରଦିନ ମଜଗୁଲ, 
ଅଫିମ ନିଶାରେ ଖୋଲି ସେ ନ ପାରେ ଆଖୁ 
ତମେ ଶୋଷ ତା”ର ବୂକୂର ଜୀବନ ଫୁଲ । ” (ସର୍ବନାଶର ପଥେ) 
XXX XXX 
ଜାଣିଥାଅ ଭାଇ ଧର୍ମଟି ହେଲା ସବୂ ଫିସାଦର ଚାବି 
ସେ ଚାବି ରହିଛି ଧନୀକ ହାତରେ ତମେ ମର ଏବେ ଭାବି 
ସବୂ ଶୋଷଣର ଧର୍ମଟା ଭାଇ ଅଟଇ ଅସଲ ମଞ୍ଜି 
ଆତ୍କାକୁ ଆମ କରେ ସେ ପଙ୍ଗୁ ଗେରୁଆ ରଂଗେ ରଞ୍ଜ | 
( ଜୁଆଚୋରି ଅଭିଧାନ) (ସଚି ରାଉତ) 
କେବଳ ରାଉତରାୟଙ୍କ କବିତାରେ ନୂହେଁ ସେ ସମୟର ଅନେକ କବିଙ୍କ 
କବିତାରେ ଭାଗ୍ୟ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ବିଦ୍ରୋହ ଘୋଷଣା କରାଯାଇଛି । 
ବେଣୁଧର ରୀଉତଙ୍କର ପିଙ୍ଗଳାର ସୂର୍ଯ୍ୟରେ ଇଶ୍ଵର ହୀନତାର ବାଣୀ ଘୋଷଣା 
କରିଛନ୍ତି - 
ମୁଁ ଇ ତ ଗାଉଚି ଲଶ୍ଵର କଥା ମନେ ଆଉ ରଖ ନାହିଁ 
ଇଶ୍ଵର ଥାଇ କି ନଥାଇ କି ଯାଏ ଆସେ 


ମୁଁ ଆଜି ଗାଉଚି ମଣିଷର ଜୟଗୀତି 
ମଣିଷ ଜାତିର ଭରା ଜୀବନ ଓ ସରଳ ଚିତ୍ତଗାନ ।' 
(ବୃହନଧଳା ¬ ବେଣୁଧର ରାଉତ) 
ମାନ ସିଂ ମଧ୍ୟ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ବିଦ୍ରୋହ ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି - 
ତୁମକୁ କରୁନି ନମସ୍କାର । 
ହେ ଇଶ୍ଵର, ଦେଉଳ ଗୀର୍ଜାର । 
ହେ ଇଶ୍ବର, ମୌଲବୀ ମୁଲ୍ଲାର ! ତୁମକୁ କରୁନି ନମସ୍ଟାର ! 
ଗଢ଼ିଛି ତୂମକୁ ଧନୀକ ଦେବତା ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ ପାଇଁ 
ଫରମାସେ ତା'ର ହୋଇଛ ତିଆରି 
ତାହାରି ବିରାଜ ପାଇଁ ।!' ' (ନମସ୍ବାର- ମାନ ସିଂ) 


କାଳିନ୍ଦୀ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀଙ୍କ ଯାଦୂଘର, ପୁରୀ ମନ୍ଦିର ପ୍ରଭୃତି କବିତାରେ ଏ 


ପା ୧୫ ଆଧ୍ଯାଟ୍ଧିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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'ସ୍ଵର ଆହୁରି ତୀବ୍ର । ଦୁର୍ଗାଚରଣ ସାମନ୍ତ, ସୁନନ୍ଦ କର, କୃଷ୍ଣ ଚନ୍ଦ୍ର କର, ଅନନ୍ତ 
ପଟ୍ଟନାୟକ, ମନମୋହନ ମିଶ୍ର,ରବି ସିଂ ପ୍ରଭୃତି କବିଙ୍କ କବିତାରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଅପେକ୍ଷା ସର୍ବହରା ମଣିଷର ବନ୍ଦନା କରିବା ସଂଗେ ସଂଗେ ତା'ର ଦୂଃଖ, ନିର୍ଯ୍ୟାତନା, 
ଶୋଷଣ କଷଣର ନିରାକରଣ ପାଇଁ କବିତାରେ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଷି କରିଛନ୍ତି । 
କା୍ିମାର୍କସ୍‌, ଲେନିନ୍‌, ପୁଷିନ୍‌, ଦସ୍ତୋଭସ୍ତି ମାୟୋକୋଭସ୍ତି, ଗଳି ପ୍ରଭୃତି ବିଶ୍ଵବନ୍ଦିତ 
ପ୍ରଗତିବାଦୀ ଚିନ୍ତାନାୟକ ଓ ଲେଖକଙ୍କର ସାମ୍ୟବାଦୀ ଚିନ୍ତା ଚେତନାକୁ ଓଡ଼ିଶାର 
ପ୍ରଗତିବାଦୀ କବିମାନେ ସେମାନଙ୍କର କବିତାରେ ଦେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି ! 
ତେବେ ଏଠାରେ ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଆସେ ଭାଗ୍ୟ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଲେଖନୀ 
ଚାଳନା କରି ଶୋଷିତ ମଣିଷଙ୍କୁ ଉପଯୁକ୍ତ ନ୍ୟାୟ ଦେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥୁବା 
କବିମାନେ ପ୍ରକୃତରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ସବାଦ ବିରୋଧୀ କି ? ଶ୍ରମଜୀବୀ ମଣିଷ ପ୍ରତି ଦରଦ, 
ଶ୍ରଦ୍ଧା, ସହାନୁଭୁତିଶୀଳ ଏସବୁ ବୈପୃବିକ କାବ୍ଯ ମାନସ ଆଧ୍ଯାତ୍ସବାଦର କ'ଣ 
ଧାର ଧାରନ୍ତି ନାହିଁ ? ? ଏ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଖୋଜିବା ବେଳେ ସ୍ଵର୍ଗତ ବାମାଚରଣ 
ମିତ୍ରଙ୍କର ଉକ୍ତିଟିଏ ମନକୂ ଆସେ । ମାର୍କସଙ୍କ ସଂପର୍କରେ କହିଥବା ଅତି ମୂଲ୍ୟବାନ 
କଥାଟି ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ - ମାର୍କସ ତ ଏକ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବ୍ଯକ୍ତି । ତାଙ୍କର 
ହୃଦୟ କାରୁଣ୍ୟରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଯେଉଁଥ ପାଇଁ କି ବିଶ୍ଵର ଆର୍ଥିକ ଦୁର୍ଗତି ଦୂର କରିବା ପାଇଁ 
ସେ ବ୍ୟତିବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇ ପଢ଼ିଲେ ।”” (ଜୀବନ, ସାହିତ୍ଯ ଓ କଳା - ପୁ. ୨୦) 

ମଣିଷର ଲୁହ ଲହୁରେ ନୀଳବର୍ଣ୍ଣ ଧାରଣ କରିଥବା କବିତାରେ କବିଙ୍କୁ ଏ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ କେତେଦୂର ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକତା ବିରୋଧ ବୋଲି କହି ପାରିବ ! ଶୋଷଣ ପାଇଁ 
ଦାୟୀ ଯେଉଁ କାରଣ ସେ କାରଣର ନିରାକରଣ ଲାଗି ପ୍ରଗତିବାଦୀ ଯୁଗର କବିମାନେ 
ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥଲେ ।! ଧର୍ମପ୍ରତି ଥବା ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସେମାନେ 
କେବଳ ବିଦ୍ରୋହ କରିଥଲେ | 

ଦୁଇ ଦୂଇଟି ବିଶ୍ଵମହାସମର ପରେ ମଣିଷର ଭାଗ୍ୟ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଥବା 
ପ୍ରତ୍ୟୟ ନଷ୍ଠ ହୋଇଗଲା ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ମିତି ସଂପର୍କରେ ସେ ସନ୍ଦୀହାନି ହୋଇ 
ପଡ଼ିଲା । ସେହିପରି ବିଜ୍ଞାନର ଅତୂତପୂର୍ବ ସାଫଲ୍ୟ ଏବଂ ଯନ୍ତ୍ରସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ 
ଫଳରେ ମଣିଷର ଅଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜିଜ୍ଞାସା ଭିନ୍ନ ମୋଡ଼ ନେଲା | ମଣିଷକୁ ଦୁଃଖ, ରୋଗ, 
ଯନ୍ତ୍ରଣା, ଅସହାୟତାରୁ କୌଣସି ଭଗବାନ ଉଦ୍ଧାର କରିପାରିବ ନାହିଁ ଏ ପ୍ରକାର 
ବିଶ୍ଵାସ ତା” ଭିତରେ ବଦ୍ଧମୂଳ ହେଲା ! 

“ ତମେ ମଧ୍ୟ ସମୁଦ୍ରର ଦାବୀ ଠାରୁ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭୀବି ୧ 5 EMEIEEIETNEN 
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ଆପଣାକୁ ଦୂରରେ ରଖୁଚ, 

କି ଲୀଳା ହେ ମହାବାହୁ ! 

ପାଚେରୀ ତମର ସତେ 

କେତେ ଦମ୍ଭ କେତେ ଯେ ବଧୀର 

ସ୍ତବ୍ଧ ଆଉ ଉଞ୍ଚ, 

ସମୁଦ୍ରର ପାଟି ତୃଣ୍ଡ 

ଡ଼ାକ ହାକ ସବୂ ସେଠି ସତେ ଅପହଞ୍ଚ !' ' (ସାତାକାନ୍ତ - ) 

ପ୍ରାତ୍ୟହିକ ଜୀବନରେ ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା, ଅସହାୟତା, ସଂକଟ, ଦୃନ୍ଦ୍ଟ ନିଃସଙ୍ଗତା 
ଭିତରେ କବି ଚିନ୍ତାମଣି ବେହେରା ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସାହାରାଟିଏ ଖୋଜିଛନ୍ତି ମାତ୍ର କୌଣସି 
ସାହାରାର ସନ୍ଧାନ ପାଇ ନାହାନ୍ତି - 

“ ହେ ସ୍ରଷ୍ଟା 

ଏହି ଦିଗମ୍ବର ସୃଷ୍ଟି କି ତୁମର 

ଏହି ସୃଷ୍ଟି ତୂମର କି ଖୁଆଲର ? 

କାହିଁ ତୁମକୁ ତ ମୁଁ ଦେଖୁନି 

ପ୍ରାତ୍ୟହିକ ଜୀବନର ଦୈନ୍ଯ 

ଘୂର୍ବିମାନ ଜୀବନର ମରୁ ବୂକୂରେ 

ତୁମକୁ ତ ମୁଁ ପାଏନି ? ' (ତୃତୀୟ ଚକ୍ଷୁ) 

ସେହିପରି ଅସହାୟତା, କାରୁଣ୍ୟ, ଅସ୍ିରତା, ସଂକଟ ଭିତରୁ ସାଂପ୍ରତିକ ମଣିଷର 
ମୁକ୍ତ ପିପାସୁକୁ ଗୁରୁ ପ୍ରସାଦ ଭାଗବତର ଏକପାଦ ବିଶିଷ୍ଟ ବୃଷଭ ପ୍ରସଙ୍ଗ ମାଧ୍ୟମରେ 
ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି | ବୃଷଭଟି ଧର୍ମର ପ୍ରତୀକ ଏବଂ ତା'ର ଗୋଟିଏ ପାଦ ଅବଶିଷ୍ଟ 
ସତ୍ୟର ପ୍ରତୀକ | କଳି ବୃଷଭର ଏହି ପାଦଟିକୁ ଯଷ୍ଟିରେ ଆଘାତ କରି ରକ୍ତାକ୍ତ 
କରୁଛି ।” ' ସାଂପ୍ରତିକ ମଣିଷର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସଂକଟ ଓ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭିତରେ 
ଅବଶିଷ୍ଟ ସତ୍ୟର ଆର୍ଁନାଦର ମାର୍ମିକ ଚିତ୍ର କବି ଗୁରୁ ପ୍ରସାଦ ତାଙ୍କର କାଳ ପୁରୁଷରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି - : 

“ କ୍ରିନ୍ତୁ ମୋର ସମ୍ମୁଖରେ ଏ ବିଚିତ୍ର ଏକ ପାଦ ବିଶିଷ୍ଠ ବୃଷଭ 

ପୁଣିଏହି ଭଦ୍ରଲୋକ ଧଳା ଧୋତି ପଞ୍ଜାବୀ ଓ 

ଧଳା ଟୋପି ଧଳାକାର ବର୍ଣ୍ଣ ପୁଣି ଇଷତ୍‌ ପିଙ୍ଗଳ 

ଯଷ୍ତିର ଆଘାତ ଆଉ ବୂୃଷଭର ଆର୍ଭନାଦ ।” 
ଆପ ୧ ୦ ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକଟା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ତାଙ୍କର “ଅକ୍ରର ଉବାଚ ? କବିତାରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅବକ୍ଷୟର ସ୍ଵର ଆହୁରି 
ତୀବ୍ର । ଭାଗବତ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଉପାଖ୍ୟାନ ସହିତ ସାଂପ୍ରତିକ ସମୟ ତଥା ମଣିଷର 
ଅସହାୟତା, ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅବକ୍ଷୟକୁ ସଂଯୋଗ କରାଇ ବକ୍ତବ୍ଯକୁ ଅଧ୍ୟକ ଶାଣିତ 
କରିପାରିଛନ୍ତି । ଅକ୍ରର ସାଂପ୍ରତିକ ମଣିଷର ପ୍ରତୀକ ଯିଏ କି ବସୁୁବାଦୀ ମୋହ ଓ 
ଦେହରୁପୀ ନଙର୍କରୁ ସବୁଦିନ ଲାଗି ମୁକ୍ତି ଚାହୁଁଛି, ମୂଲ୍ୟବୋଧ ହୀନତାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ 
ଆଉ ଏକ ନୂତନ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସହ ସାମିଲ ହେବା ଲାଗି ଆକୂଳତା ପ୍ରକାଶ କରିଛି 


“ ମହାପ୍ରଭୁ ମୁକ୍ତି ଦିଅ 

ଏହି ଯାତ୍ରା ଶୁଭ ହେଉ ତୁମର ଦୟାରୁ 
ଏହି ଯାତ୍ରା ହେଉ ମୋର ଶେଷ ଯାତ୍ରା 

ଏ ଦେହରୁ 

ତୂମର ସଂହାର ଡ଼େଇଁ ବହୁତ ବହୂତ କ୍ଲାନ୍ି 
ପୁନରୁକ୍ତି ଏ ଆତ୍ଛାର 

ଆଉ ତୁମ ଦୟା କ୍ଷମା କରୁଣାର 

ସମୁଦ୍ର କୂଳରୁ । (ଅକୁର ଉବାଚ) 


ବେଣୁଧର ରାଉତଙ୍କ “ ପିଙ୍ଗଳାର ସୂର୍ଯ୍ୟ ଓ “ପିଙ୍ଗଳାର ରାତ୍ରିଂ କବିତାରେ 
ରୂପଜଵାବୀ ପିଙ୍ଗଳାର ଦେହ ସଂଭୋଗ ଉର୍ଚ୍ବରେ ବୃହତ୍ତର ଅଧ୍ୟାତ୍ସିକ ଚେତନା ସହ 
ସାମିଲ ହୋଇଯିବାର ଆକୂତିକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରିହୁଏ । ପିଙ୍ଗଳା ସାଂପ୍ରତିକ ମଣିଷର 
ସୀମାହୀନ କାମନା ଓ ଭୋଗ ସର୍ବସ୍ଵତାର ପ୍ରତୀକ । ଆଦିମ କାମନା ଓ ଭୋଗର 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭିତରୁ ମଣିଷ ଆଜି ମୁକ୍ତି ଖୋଜୁଛି । ପିଙ୍ଗଳାର ସତ୍ତା ଭିତର ଦେଇ - 


“ ମାଂସର ବିଳାପ ମାତ୍ର ଅନୁଘୋଷେ ଶୁଭୁଅଛି 

ପିଙ୍ଗଳାର ପ୍ରିୟ କାହିଁ ? କାହିଁ ? 

ଶୋଣିତ ଅଗ୍ନିର ଢେଉ ନାଚୁଅଛି ଝଡ଼ ପରି 

ଅଂଧକାରେ ତାତି ଓ ତତେଇ !' 

ଏ ରାତିର ଆକାଶରେ ଏତେ ତାରା ! ଏତେ ରାତି ¦! ଏତେ ନିର୍ଚ୍ଚନତା ! 
ପିଙ୍ଗଳାର ଏତେ ଦେହ ! ଏତେ ଜ୍ଵାଳା ! ଏତେ ଆତୁରତା ! 

ଆକାଶ ବି କେତେ ଶୂନ୍ଯ ! କେତେ କଳା ! କେତେ ମୂରିମନ୍ତ ¦ 


ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଳ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରାବି ୧ ୮ /AEEEEINCIIAEEN 
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ପିଙ୍ଗଳା କ୍ଷୁଧୂତ କେତେ ! କ୍ଲାନ୍ତ କେତେ | କେତେ ଗଲାନି ଅଶ୍ରରେ ମଥୃତ । ' 
(ପିଙ୍ଗଳାର ସୂର୍ଯ୍ୟ) 

ଉନ୍ଦ୍ରିୟୋଉତର ଉପଲନ୍ଗୁରେ ପିଙ୍ଗଳାର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସତ୍ୟ ସହ ସାମିଲ ହେବାର 
ଭାବ କେତେ ଜୀବନ୍ତ ଏ ପଡକ୍ତିରେ | ସୀତାକାନ୍ତ ମହାପାତ୍ରଙ୍କର ଅଷ୍ପଦୀ' ଓ 
“ସମୁଦ୍ର' “ ଆରଦୃଶ୍ୟ” ଆଦି କାବ୍ୟ ଗ୍ରଚ୍ଛରେ ଅନେକ କବିତାରେ ଏହି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ଅନ୍େଷାବୋଧ ଓ ଜିଜ୍ଞାସା ବୋଧ ବଳିଷ୍ଠ ରୂପ ନେଇଛି । 

କବୟିତ୍ରୀ ପ୍ରତିଭା ଶତପଥୀ ସାଂପ୍ରତିକ ଜୀବନର କ୍ଲାନ୍ତି, ଅବସାଦ ଓ ବ୍ୟର୍ଥତା 
ଭିତରୁ ମୁକ୍ତ ଲାଗି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସତ୍ତା ନିକଟରେ ଆତ୍ସ ନିବେଦନର ଆଁ ଅନେକ 
କବିତାରେ ଶୁଣାଯାଏ । ଏଠାରେ କେବଳ ଗୋଟିଏ ନମୁନା- 

“ ହେ ପରମ କାରୁଣିକ 

ହେ ସକଳ ସୃସ୍ତିର ଆଧାର 

ନିଶ୍ଚିତ ସହଯୋଗର ହାତ ମାତ୍ର ଥରଟେ ବଢାଅ 

ଆକାଶ ପରିବ୍ୟାପ୍ତରୁ, ଅରଣ୍ଯରୁ 

ପବନର ହିନଲ୍ଲୋଳରୁ, ନଦୀଟିର ବହମାନତାରୁ ।”” (ପୌରୁଷରୁ ଉଚ୍ତି) 

ସୌଭାଗ୍ୟ ମିଶ୍ରଙ୍କର “ଦ୍ଵା ସୁପର୍ଣ୍ା? କାବ୍ଯଗ୍ରଚ୍ଛରେ ଉପନିଷଦିୟ ଚେତନାକୁ 
ଅନେକ କବିତାରେ ରୂପ ଦେଇଛନ୍ତି | ପ୍ରଭାକର ଶତପଥୀଙ୍କ ଦୂୃଶ୍ୟଟିଏ” କବିତାରେ 
ମଣିଷର ବଦ୍ଧ ଓ ବିମୁକ୍ତ ସତ୍ତାକୁ ଦୁଇଟି ପକ୍ଷୀ ରୂପରେ ତର୍ଚ୍ଚଣା କରି ଲେଖୁଛନ୍ତି - 

“ବୁକ୍ଷଟିଏ । ଡ଼ାଳପତ୍ର ଫୁଲ ଫଳର କାୟା ବିସ୍ତାରିତ 

ଦୂଇଟି ପକ୍ଷୀ ପାଖାପାଖୁ ଦୂଇଟି ଡ଼ାଳରେ 

ବସି ରହିଛନ୍ତି ପ୍ରୀତିର ପୁଲକରେ ।” (ଦୂଶ୍ୟଟିଏ ) 

ମମତା ଦାସ ତାଙ୍କର “ନୈମିଷ୍ଯାରଣ୍ୟ”” କାବ୍ୟଗ୍ରନ୍ଧନରେ ଆଧ୍ୟାଙ୍ଗିକ 
ଜିଜ୍ଞାସାବୋଧ ବଳିଷ୍ଠ ରୂପଲାଭ କରିଛି । 

ଆଧୁନିକ ଜୀବନ ଜିଜ୍ଞାସା ତଥା ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଅନୁଭବକୁ ସଫଳ ରୂପ ଦେବା 
ଲାଗି ଆଧୁନିକ କବି ପୁରାଣରୁ ଅନେକ “ମିଥ୍‌' ସଂଗ୍ରହ କରି ତା'ରି ଜରିଆରେ 
ନିଜର ଅନୁଭବକୂ ପାଠକ ପ୍ରାଣରେ ସଂଚାରିତ କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛି । 
ପ୍ରେମର ଗଭୀରତକ୍ଲ୍‌ ରୂପ ଦେବା ବେଳେ ପୌରାଣିକ ମିଥ୍‌ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକ ପ୍ରସଙ୍ଗର 
ସମନ୍ଵୟ ଭିତର ଦେଇ ପ୍ରେମର ଗଭୀରତାକୁ ରୂପ ଦେଇଛନ୍ତି | ସୀତାକାନ୍ତଙ୍କର କୁବ୍ଧା 
ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ସଂଗୀତରୁ ଏକ ଉଦାହରଣ ନିଆଯାଇ ପାରେ - 


a ୧୯ ଆଧ୍ୟାଚ୍ିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ହେ ଅନାଦି ଘନ ଶ୍ୟଯମ 
ଆଜି ତୋରି ପାଇଁ 
ଦେହ ମନ ହୃଦୟ ଓ ଆତ୍କାର ନିଦାଘ ଶେଷେ 
ରୌଦ୍ରଜାଳ ନିପୀଡ଼ିତ ସମୟର ପଥ ଶେଷେ, 
ସୀମିତ, ଅପୁର୍ବ, ରୁଗ୍ଣ କୁବଢା ପ୍ରାଣ ମରୁ ଶେଷେ 
ସ୍ବପ୍ନ କ୍ଷମା, କୂବଜା ଯେ 
ଦେହ, ମନ, ହୃଦୟ ମଣ୍ଡାର 
ବସି ଅଛି ପଥ ତୋର ଚାହିଁ ।”” (ଜୁବଜା ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ସଂଗୀତ- ସୀତାକାନ୍ତ) 
ଆଜି ଅନେକ କବି ସଂପ୍ରତିକ ସମୟର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅବକ୍ଷୟର ଚିତ୍ର ନିଜ 
ନିଜ କବିତାରେ ପ୍ରଦାନ କରୁଛନ୍ତି ¦ ଆଧୁନିକ କବିତାରେ ଯେଉଁ ଦୁର୍ବୋଧତା କିଛି 
ଦିନ ପୂର୍ବେ ଆସିଥଲା ତାହା ଅନେକାଂଶରେ ଦୂରେଇ ଯାଇଛି । ପାଠକର 
ଅବଚେତନ ମନରେ ଆମର ପୁରାଣ ତଥା ଏତିହ୍ଯ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ମୋହ ଅଛି ସେ 
ମୋହ ପ୍ରତି ଆଜିର କବି ସଚେତନ ହୋଇ ତା'ର କବିତାରେ ସାଂପ୍ରତିକ ଜୀବନରେ 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ସହ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନାର ସମନ୍ଵୟ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି । ବସ୍ତୁ 
ମୋହ ଗ୍ରସ୍ତ ମଣିଷକୁ ଦିବ୍ୟ ଚେତନାରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରି ସମାଜର କଲ୍ୟାଣ ସାଧନ 
ଦିଗରେ ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧ ହେବା ପାଇଁ ଆଵିର କବି ଚେଷ୍ଠା କରୁଛି । ମଣିଷ 
ଭିତରେ ଥୁବା ଦିବ୍ୟ ଚେତନାକୁ ଉଦ୍ରେକ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରତି ଯୁଗରେ କାଳଜୟୀ 
ଲେଖକମାନେ କାଳୋରୀର୍ଵ୍ ସାହିତ୍ୟ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ଆଜିର ବିଶ୍ରଖ୍ଖଳିତ ସମାଜ 
ଜୀବନକୁ ଶୁଙ୍ଖଳିତ କରିବା ପାଇଁ ପାଠକ ପ୍ରାଣରେ ଏହି ଆଧ୍ୟାତ୍ତିକ ଚେତନା ବା 
ଦିବ୍ୟ ଚେତନାର ଉଦ୍ରେକ କରି ସାହିତ୍ୟ ରଚନା କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଯଥେଷଷଟ 
ଅଛି । ୫ଃ 
ବରସଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାପକ, ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହତ୍ୟ ବଭାଗ 
ଫକୀର ମୋହନ ମହାବଦ୍ୟାଳୟ, ବାଲେଶ୍ଵର | 


ଆଧ୍ୟାବ୍ମିକଚା , ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଳ ଛୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବି ? ଠ JEEEEUuIIIIEN 
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ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ କବିତାରେ 
ଆଦିଭୌତିକ ଚେତନା 


୪ ଡ଼ଃ ଲକ୍ଷ୍ମୀକାନ୍ତ ତ୍ରିପାଠୀ 


ସବୁ ବିଦ୍ୟା ଠାରୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସ ବିଦ୍ଯାଟି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୁଢ଼ ଜଟିଳ ଓ କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ । 
ଦୁଃଶାସନ ଟାଣୁଥିବା ଦ୍ରୌପଦୀର ଶାଢ଼ୀ ପରି ଆଧ୍ଯାତ୍ସବିଦ୍ଯାକୂ ବିଦ୍ଧାନ ଟାଣି ଟାଣି 
ଥକିଯାଏ, ହେଲେ ବିଦ୍ୟା ସରେ ନାହିଁ | ଅସରନ୍ତି ଗଳ୍ତର ଶେଷ କଥନ ପରି ଆଧ୍ୟାତ୍ସ 
ଶାସ୍ତର ଗଳ୍ପକୁ ପଣ୍ିତଟିଏ କହି କହି ତଣ୍ଢି ବସାଇ ଦିଏ, ହେଲେ ଗଛ ସରେ ନାହିଁ । 
ଆକାଶ ପରି ତାହା ଏତେ ବିସ୍ତୃତ ଯେ ଆମେ ତା'ର ଆଦି ପାଉ ନା ଅନ୍ତ | ଯାହା 
ଦେଖୁ କେବଳ ତା”ର ମଝି ଅଂଶ | ପବିତ୍ର ଫଵୁ ନଦୀ ପରି ଯେତେଯେତେ ବାଲି 
ଖୋଳୁଥିବ, ସେତେସେତେ ମିଳୁଥବ ନିର୍ମଳ ଓ ସ୍ବଚୁ ନୀର । ଯା”ର ସ୍ବାଦ ବି ଅମୂତ 
ଆଉ ସ୍ପର୍ଶ ବି ଅମୂତ । 


ଅପର ପକ୍ଷରେ ସେହି ଆଧ୍ୟାତ୍ସ ଶାସ୍ତଟି ଆମ ଧୂଳିରେ- ମାଟିରେ, ଜୀବନରେ- 
ଚଳଣୀରେ, କଥାବାରା-କର୍ମକାର୍ଯ୍ୟରେ, ରକ୍ତରେ ଓ ସଂପର୍କରେ, ସମାଜରେ- 
ସାମାଢିକତାରେ, ପ୍ରେମ ଓ ପ୍ରତ୍ୟୟରେ ଏମିତି ମିଶି ଯାଇଛି ଯେ, ଯେମିତି ସେ 
ନିଜେ ହିଁ ଗୋଟାପଣେ ଆମେ ତାକୁ ଅଲଗା କରି ଦେଖ ହେବନି କେଉଁକାଳେ । 
ଆଉ ଏମିତି କୌଣସି ଶାସ୍ତ୍ର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେନାହିଁ, ଯାହା ଏକାଧାରରେ ନିଗୂଢ଼ ବି 
ନ ଗୁଢ଼ ବି । ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ପରିଚିତ ବି | କଷ୍ଟଲବ୍ଧ ବି ସହଜ ବି | 

କିଛି ନ ଜାଣିବି ସବୂ ଜାଣିଲା ଭଳି ହଁ କରିବା ଭଙ୍ଗୀରେ ଆମେ ଆମ ମୁଣ୍ଡକୁ 
ନାଡ଼ୂଛେ । କିଛି ନ ବୂଝି ବି ସବୁ କିଛି ବୂଝି ପାରିବା ଭଳି ଆମେ ଆମ ଶବ୍ଦକୁ 
ଖୋଜୁଛେ । କିଛି ନ ଦେଖୁ ବି ସବୁ କିଛି ଦେଖୁ ପାରିବା ଭଳି ଆମେ ଖାଲି ପଛରେ 
ଧାଇଁଛେ | 

ଆରେ, ଆତ୍ସା ବୋଲି କ'ଣ ? କେଉଁଠାରେ ଅବସ୍ଥାନ କରେ ? କେଉଁଠାରୁ 
ଆସିଥାଏ ? କେମିତିକା ରଂଗ ତା'ର ? କେମିତିକା ରୂପ ? ତା'ର କ”ଣ ବାସ୍ୀ 
ଅଛି ? ତମ ଆମ ତାଙ୍କ ପରି ସିଏ କ'ଣ କଥା କହିପାରେ ? ଏସବୁର ଉତ୍ତର 
ଖୋଜିବା ହିଁ ଗୋଲକ ଧନ୍ଦା ଭିତରେ ପଶି ବାଟବଣା ହୋଇଯିବା ! ଏଇ ସବୁ 
ଲମା ୨ ୧  ଆଧ୍ୟାଧିବତା, ଆଧୂନିବ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ବୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତରକୁ ଯିଏ ଖୋଜିବାରେ ଲାଗିଯାଏ. ଉତ୍ତର ପାଉ ବା ନ ପାଉ ଆମେ 
ତାକୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସବାଦୀ ବୋଲି କହି ପକାଉ । ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା କଥାଟା ସେଇୟା । ଖାଲି 
ଆତ୍ସା ଓ ପରମାତ୍ସାଙ୍କ ସଂପର୍କୀୟ ଚିନ୍ତା ହିଁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା । ଦୃଶ୍ୟମାନ ବସ୍ତୁ ସମୂହର 
ରର୍ବ୍ବରେ ଅଦୃଶ୍ୟ ବସ୍ତୁକୁ ଦୃଷ୍ଟିପଥାରୁଡ଼ କରିବାର ଅନ୍ୟନାମ ହିଁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା । ଏଇ 
କାର୍ଯ୍ୟଟି ଆମେ ମନକୂ ମନ ଚୂପ୍‌ ହୋଇ କରିପାରୁ ବା ଗୀତରେ ଗାଇପାରୁ ବା 
ନାଚରେ ଛନ୍ଦିପାରୁ ବା କବିତାରେ ସଚ୍ଚି ପାରୁ । 

ହରପ୍ରସାଦ ଦାସଙ୍କର “ ଖୁଣୀ ଅପ୍୍‌ସରା' କବିତା ଗ୍ରନ୍ଧରେ “ଆତ୍ସା' ନାମରେ 
କବିତାଟିଏ ବି ରହିଛି । କବିତାଟି ଏହିପରି - 

“ ଆତ୍ସାକୁ ଆମେ କେହି ଦେଖନେ 

ମାଂସରେ ନାହିଁ 

ମନସ୍ତାପରେ ନାହିଁ 

ଭିଡ଼ଠେଲି ରାସ୍ତାରେ ଦୌତୁଥବା ନିଆଁ ଲିଭାଳି ଗାଡ଼ିରେ ନାହିଁ 

ହାଡ଼ରେ ନାହିଁ 

ହତ୍ୟାରେ ନାହିଁ 

ଚିହ୍ନ ଟିକିଏ ବି ନାହିଁ ତା'ର କାକର ଭିଜା କଖାରୁ ଫୁଲର 

ହଳଦିଆ ପାଉଁଶରେ । 

ଆତ୍ସା ଅଛି ପକ୍ଷୀ ଦେହରେ, ଲେଖାଅଛି ରୂପ କଥାରେ 

ହେଲେ ପକ୍ଷୀ ଯେ ନାହିଁ ନୀଡ଼ରେ 

ଏକଥା ଆମେ ଜାଣି ପାରୁନେ 

ନୀଡ଼କୁ ଦେଖ, 

କୋଉ ଦୂର ଦେଶରୁ ତଡ଼ା ଖାଇ 

ସୁକୁମାର ରାଜକୂମାର ଆସି ପହଂଚୂଛି ଆମ ସହରରେ 

ନୀଡ଼ ହଲୁଚି ପବନରେ 

ଆଉ କିଛି ଲେଖା ନାହିଁ ରୂପ କଥାରେ | 

ଯାହା ମୁଁ ଆଗେ ଆଗେ କହୁଥିଲି ହରପ୍ରସାଦ ଦାସଙ୍କ କବିତାରୁ ତାହା ଠିକ୍‌ 
ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଗଲା । ଆମେ ଖୋଜି ଚାଲିଛୁ କିନ୍ତୁ ପାଉନାହୁଁ । ଯାହା 
ପାଉଛୁ ତାହା ସତକୁ ନୁହେଁ, ଅନୁମାନକୁ । ଅନୁମାନର ବି ସ୍ମିରତା ନାହିଁ କି 
ପରିପୂର୍ଣ୍ତତା ନାହିଁ | 
ଆଧ୍ୟାଚ୍ଧିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବି ୨ 9 BEEN 
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ଆମ ହୃଦୟ ଖାଲି ଗୋଟେ ବିଶ୍ବାସରେ ଧାଇଁଛି । ବିଶ୍ଵାସ ସୃଷ୍ଧି ହେଉଛି 
ଭୟରୁ ନହେଲେ ଭକ୍ତରୁ । ବିଶ୍ଵାସ ସୃଷ୍ଠି ହେଉଛି - ହଁ. ହେଇଥବ' - ଏହିପରି 
ଏକ ପ୍ରତ୍ୟେୟରୁ । ବିଶ୍ଵାସ ସୃଷ୍ଷି ହେବା ପାଇଁ ଗୋଟେ ବ୍ୟାକୂୁଳତାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ରହିଛି । ବ୍ୟାକୁଳତା ଯାହାର ଯେତେ ଅଧ୍ବକ ତା'ର ଆତ୍ସା ପରମାତ୍ଵାଙ୍କର ଅଧକ 
ନିକଟତର । ବ୍ରହ୍ନୋତ୍ରୀ ମହାନ୍ତିଙ୍କର ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତ କବିତାରେ ଆମେ ସେହି 
ବ୍ୟାକୁଳତାକୁ ଖୋଜି ପାଇଥାଉ । ଦିବ୍ଯ କୃପା ଲାଭରେ ଆଶାୟୀ ହୋଇ ତାଙ୍କ 
କବିତାରୁ ଝରି ଆସୁଥାଏ ଅମୃତମୟ ଶବ୍ଦମାନ । ତାଙ୍କ “ସ୍ତୋତସ୍ବତୀ' କବିତା 
ଗ୍ରଚ୍ଛର ଗୋଟେ କବିତା ଏହିପରି 


ତୁମେ କୃପା କଲେ 

ଗୋଟିଏ ପଲକରେ ତ 

ସବୁ ନିରାନନ୍ଦ ଦୂର ହୋଇଯିବ ମୋର । 
ମାତ୍ର ତୂମ କୃପା ପାଇବାକୁ 

ଯେଉଁ ବ୍ୟାକୂଳତାର ପ୍ରୟୋଜନ 

ତା କାହିଁ ମୋର ପ୍ରଭୁ ! 

ସମ୍ଭବତଃ ସେଥିଲାଗି 

ତୁମରି କୃପା କଣିକାଏ ବି 

ମୁଁ ଲାଭ କରିପାରୁନି | (୧୦୮ ପୃ ୪୭) 


ଏବେ ଖାଲି ଚାରିଆଡ଼େ ଗୋଟିଏ କଥା ଚାଲିଛି ଯେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା କ୍ରମଶଃ 
ହରି ଯାଉଛି ଆମ ସମାଜରୁ ! କିନୁ ଏ କଥାର ସତ୍ୟତା କେତେ ତାହା ଠିକ୍‌ ଭାବରେ 
ବୁଝି ହେଉନାହିଁ । ଅତି ବର୍ଷା ହେଲେ ଯେମିତି ନଛର ପାଣି କୂଳ ଲଂଘିଯାଏ, 
ସେମିତି ଛଶ୍ବରଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ଓ ଧର୍ମପ୍ରତି ପ୍ରାତି ତ ସମାଜର କୂଳ ଲଂଘନ କରିବାକୁ 
ବସିଲାଣି । ସାହି ଆଉ ଛକ ଜାଗା ମାନଙ୍କରେ ମୂର୍ିପୂଜା ଭର୍ତିପୂତ ମାଇକି ଗର୍ଜନ | 
ଯେଉଁଠାକୁ ଅନାଇଲେ ସେହିଠାରେ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ । ବହୁ ସ୍ଥାନରେ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ 
ଦେହ ଧାରଣ କରି ମର୍ର୍ଯରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଠ ହୋଇ ସାରିଲେଣି । ଯାହାକୁ ପଚାରିବ 
ପଚାର , ସେ କାହାରି ନା କାହାରି ଭକ୍ତ ନିହାତି ହୋଇଥ୍‌ବ ! ଏସବୁ ସର୍ତେ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ହରି ଯାଉଛି ବୋଲି ଆମେ କେମିତି କହିପାରିବା । ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା 
ବଦଳି ନାହିଁ । ହୁଏତ ତା”ର ମାର୍ଗ ବଦଳି ଯାଇଛି । ଯିଏ କଠିନ, ଶିଳାବନ୍ଧୁର ଶ୍ରମ 


EE ୨ ୩  ଆଅଧ୍ୟାତ୍ମିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଚ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ମାର୍ଗରେ ଗତି କରୁଥିଲା ସିଏ ସରଳ,କୁସୁମ କୋମଳ ଶ୍ରମଶୂନ୍ଯୟ ପଥରେ ପଥିକ 
ହୋଇ ଯାଇଛି । ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକତାକୁ ଆପଣେଇ ନେବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେଇ ଏକା ପ୍ରଶ୍ନ 
ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ କବିତା ପ୍ରତି ଏବଂ ସେଇ ଏକା ଉତ୍ତର ବି । 


ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ କବିର ହୃଦୟରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ପ୍ରତି ବିଦ୍ବେଷ ଭାବ ହିଁ ନାହିଁ 
ଆତ୍କା ଓ ପରମାତ୍ସାର ମଧୁର ସଂପର୍କ ଏବଂ ସେମାନେ ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ପ୍ରେମାନୂଗ 
ହେବାରେ ଆଧୁନିକ କବି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହୁଏ ନାହିଁ । ବାସ୍ତବତାର ସଂସାରରେ ଗୋଳେଇ 
ଘାଣ୍ଟି ହୋଇ ଯାଉଥବା ବେଳେ ବି ଅବାସ୍ତବାତାକୂ ଅସ୍ଵୀକାର କରିପାରେ ନାହିଁ । 
ଭୌତିକତାର ନିଗଡ଼ ବନ୍ଧନରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇ ଯାଉଥବା ବେଳେ ବି ଆଦୌ 
ଭୌତିକତା ଠାରୁ ଦୂରରେ ରହିପାରେ ନାହିଁ । ସେଇଥୁ ପାଇଁତ ଆଧୁନିକ କବିତାକୁ 
ଚିପୁଡ଼ି ଆଣିଲେ ସେଥିରୁ ଯେଉଁ ରସ ବାହାରିବ ସେଥିରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର ରସ ଥିବ 
ସର୍ବାଧୂଵକ । କେତେବେଳେ ଆତ୍ସା ଓ ପରମାତ୍ସା ପାଇଲି. କେତେବେଳେ କାଳ ଓ 
ମହାକାଳ ପାଇଁ, କେତେବେଳେ ଖାଲି ଅଛ୍ତି ସୂଚକ ଚିଶ୍ଵାସଟିଏ ପାଇଁ ଆଧୁନିକ 
କବି ଲେଖୁଚାଲେ ପ୍ରିୟତମ କବିତା ତା'ର । ଯେମିତି ଜନ୍ମ ଜନ୍ନାନ୍ତରରୁ ପାରି କରିବା 


~~ — 


ପାଇଁ ' ଭିତିରି ଚନ୍ଦନ” କବିତା ଗ୍ରଚ୍ନରେ କବି ହରିହର ମିଶ୍ର କହନ୍ତି - 


ମହାବାହୁ ! ପ୍ରାର୍ଥନା ଏ ବାହୁଡ଼ା ବେଳର 

ପାରିକର ଏ ଦୂସ୍ତର ଜନ୍ମ ଜନ୍ମାନ୍ତର 

ତୁମରି ବୂକୁରେ ଥାଏ 

ମହକ ମୁଁ ଖେଳୁଥାଏ 

ଦୀର୍ଘ ମନୃନ୍ତର ଡ଼େଇଁ 

କାଳ କାଳାନ୍ତର | (ପ୍ରାର୍ଥନା ଚାହୁଡ଼ା ବେଳର ପୃଷ୍ଠା ୧୦୦) 


କବି ହୋଇଥବ, ମାତ୍ର ଗଣେଶ ବା ସରସୃତୀଙ୍କୁ ମାନିବ ନାହିଁ, ଏମିତି କଥା 
ଶୁଣାଯାଇ ନାହିଁ ମୋର କର୍ଣ୍ଣଗହ୍ଵରରେ । କାଗଜ ଖଣ୍ଡେ ବା କଲମଟାରେ ଆପଣାର 
ଗୋଡ଼ ବାଜିଗଲେ ତାକୁ ମଥାରେ ଲଗାଇ ଜୁହାର କରେ | ଲେଖୁ ଲେଖୁ ପଦ 
ଅଟକି ଗଲେ ଚିନ୍ତା କରେ ସେହି ପାରଗ ଅଦୃଶ୍ୟ ଶକ୍ତିକୁ । ଏଇଟା ହେଉଛି 
ଲେଖୁବାର ପୂର୍ବାବସ୍ଥା । ତା'ପରେ ସେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଲେଖୁ ବା ସପକ୍ଷରେ । 
ତା' ପରେ ସେ ତା'ର ଆତ୍କାକୁ ବାରମ୍ବାର ଦେହ ଧାରଣ କରିବାକୁ ଅନୁରୋଧ କରୁ 
ବା ଇଛା ପ୍ରକାଶ କରୁ ଶୂନ୍ଯରେ ଲୀନ ହୋଇଯିବା ପାଇଁ | ଯେମିତି ଶୂନ୍ଯରେ 
ଆଧ୍ୟାଟ୍ମିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଁଚ୍ୟ ଓ ସମାର ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରାବି 9 ୪ EEEINUEMEIUNM 
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ମିଳାଇ ଯିବାର କଳନା କରନ୍ତି କବି ଶୁଭେନ୍ଦୁ ମୋହନ ଦାସ ତାଙ୍କର ଶବଦ ହନିଯାଏ' 
କବିତା ଗ୍ରନ୍ଧରେ କବିତାଂଶଟି ଏହିପରି - 


ମୋର ଖାଲି ଗୋଟିଏ ପ୍ରାର୍ଥନା 

ନିଶ୍ଚିତ ଦୂୁଏ ମୁଁ ଏ ଗ୍ରହରୁ - ଅଜଣା, ଅଶୁଣା 

ତା ପରେ- ନ ଆସୁ କିନ୍ତୁ 

ଅଶ୍ରର ପ୍ରଣାମି କିମ୍ବା ଆହା'ର ସଲାମି 

ମୋର ମୂତ୍ୟୁପରେ 

ମୋର କବର ଉପରେ । । ଭଶ୍ବରଙ୍କ ପାଇଁ ଚୂର୍ଣ୍ଣ ପଦାବଳୀ ) 


ମୁଁ ଆଗରୁ କହିଥୂଲି ଯେ, ଜଣେ ଆଧ୍ୟାତୃବାଦୀ ବ୍ଯକ୍ତି ଅନ୍ଯ ଜଣେ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ସବାଦୀର ବିପରିତ ଚିନ୍ତା ବି କରିପାରେ ¦ ଅର୍ଥାତ ଜଣେ ତା'ର ଆତ୍କାକୁ 
ପରମାତ୍ସାଙ୍କ ସହିତ ମିଳାଇ ଦେର ପୂନର୍ଜନ୍ଧ ଗ୍ରହଣ ନ କରିବାର ଇଚ୍ଛା ପ୍ରକାଶ 
କରିପାରେ । ଯେମିତି କଲେ ଶୁଭେନ୍ଦୁ ମୋହନ ଦାସ । ଅନ୍ଯ ଜଣେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଦ 
ତଳେ ଅନବରତ ଭକ୍ତି ପ୍ରଣିପାତ କରିବା ପାଇଁ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ଧ୍ୟେୟ ମନେକରି ପାରେ । “ସର୍ବ ଦେବଂ ନମସ୍ଟାରଂ କେଶବଂ ପ୍ରତି ଗଳଚ୍ଥତି' ପରି 
ମତି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇପାରେ କିନ୍ଧୁ ଗତି ହିଁ ଏକ । ହୁସେନ୍‌ ରବି ଗାନ୍ଧୀ ତାଙ୍କର 
“ସିଂହାସନ ଭାଙ୍ଗିବାର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ” ଗ୍ରନ୍ନରେ ଜୀବନ ଚକ୍ର ଓ ଆତ୍ସା ସଂପର୍କରେ ଏ 
ପରି ଲେଖୁଛନ୍ତି - 


କାହାର ଏ ଆଗ ? 

କାହିଁକି ତୂ ଏଠାରେ ଅବା 

କି ପ୍ରକାରେ ପ୍ରବେଶ ହୋଇଲୁ ? 

କିଙ୍କର ଜି ପ୍ରଶ୍ମି ପାରେ 

ପ୍ରଭୁର ଆଗ୍ୟୀକୁ ? 

ସଚି ମୋତେ ପଠାଇଛି 

ଅନ୍ଧକାରେ ରହିଥିବା 

ଜୀବର ନିକଟେ । ଏବଂ ମୋତେ 

ଆଦେଶ ହୋଇଛି 

ଏଇଠାରେ ତୋ ଭିତରେ 
ee ୨ ଓ ଆଧ୍ୟତ୍ଧିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ 8 ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ଆବିଭ୍ଭାବ ଲଭି 
ତୋର ସରା ସହ ମୁଁ ବିଦ୍ୟମାନ 
ଅନ୍ୟାଦେଶ ଯାଏ । ଜୀବନ ଚଜୁ : ଅତ) 


ଜୀବନ ଚକ୍ର ହି ଆଧ୍ଯାତୃବିଦ୍ୟାର ପ୍ରମୁଖ ବିଭାଗ ! ନାଗର ଦୋଳାରେ 
ବସିଯିବା କ୍ଷତି ସେ ଆମକୁ ନେଇ ଯାଉଛି ଉପରକୁ ଓ କିଛି ସମୟ ପରେ ପୁଣି ଛାତ୍ରି 
ଦେଉଛି, ଆମେ ଯେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ଥଲ୍ଲୁ ସେହି ସ୍ଥାନରେ । ବାଷ୍ପୀୟ ଶକଟରେ ବସିଯିବା 
କ୍ଷଣି ସେ ଆମକୁ ବୋହି ନେଇଯାଉଛି ଓ ଓହ୍ଲାଇ ଦେଉଛି କେଉଁ ଏକ ଷ୍ଟେସନରେ | 
ଆମେ ପୁଣି ବସୁଛୁ ଓ ପୁଣି ଓହ୍ଲାଇ ଯାଉଛୁ । ପାଣି ବାଷ୍ପ ହୋଇ ଉଠି ଯାଉଛି 
ଆକାଶକୁ ଓ ମେଘ ପୁଣି ପାଣି ହୋଇ ଉଡ଼ି ଯାଉଛି ଏହି ପୂଥବୀରେ | ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ଆମର ଆତ୍ସା । ତା'ର ଘର ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ । ଶୂନ୍ୟ ଭିତରେ କେଉଁଠି ଟିକିଏ 
ତାର ସ୍ଥାୟୀ ସ୍ଥାନ ରହିଛି ¦! ସେତିକି ସମୟ ସେ ତା' ନିଜ ସ୍ଥାନରେ ରହୁ ନାହିଁ । 
ଆଧ୍ୟାତ୍ସ ଶାସ୍ତଟି ଏହି ତତ୍ତସ ସବୁ ଆମକୁ ଅଜାଡ଼ି ଦେଇ ଚାଲିଛି । ସେହି ଶାସ୍ତରୁ 
ବିନ୍ଦୁଏ ବିନ୍ଦୁଏ ଧରି ଆମର କବିମାନେ ସିନ୍ଧୁଏ ସିନ୍ଧୁଏ କଳନା କରି ଚାଲିଛନ୍ତି | ସେ 
ସବୁ କଳନା ଠିକ୍‌ ବା ବେଠିକ୍‌ ତାହା ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀମାନେ ବିଚାର କରିବେ । କିନ୍ତୁ କବି 
ମାନେ ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ସେଇଟା ହିଁ ଆମ ପାଇଁ ବଡ଼ କଥା ।! ଏଇ 
ଭାବଧାରାକୁ ନେଇ ଦୁଇଟି କବିତାଂଶକୁ ଉଦାହରଣ ଭାବରେ ଆମେ ଏଠାରେ 
ପ୍ରଦାନ କରିବା । ଗୋଟିଏ ବୟୋଜ୍ୟେଷ୍ଠ କବି ରମାକାନ୍ତ ରଥଙ୍କ 'ଶ୍ରୀରାଧା' ଗ୍ରନ୍ଧରୁ 
ଓ ଅନ୍ୟ ଗୋଟିକ ବୟୋକନିଷ୍ଠ କବି ଭାଗିରଥୀ ମିଶ୍ରଙ୍କ ଆକାଶ ଖୋଜା ଗ୍ରନ୍ଧରୁ । 

ମୁଁ ଜାଣେ ଫେରିବି ଆଜି ରାତି ସରିଗଲେ 

ପୁଣି ମୋ ଘରକୁ ଆଉ ପୁଣି ମୋ ମୃତ୍ୟୁକୁ 

ମୁଁ କିନ୍ଧୁ ଆସିବି କାଲି ରାତିରେ ତା ପରେ 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାତିରେ ଫେରି ତମରି ପାଖକୁ 

ଆସୁଥ୍‌ବି ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୋ ବିବସ୍ତ ଦେହ 

ଆଉଜାଇ ନେଇ ନାହିଁ ମୋ ଜୀବନ କାଳ 

ଓ ତମ ଜୀବନ କାଳ ଅନ୍ତ ହେବା ପରେ 

ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁଁ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ ହୋଇଯାଇ ନାହିଁ 

ପୂରାପୂରି ତମ ଶୂନ୍ୟତାରେ | ( ରାଧାନାଥ ରଥଙ୍କ ଶ୍ରୀରାଧା ( ୫ ) 


Se Sr Sa Sr 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରାବ ୨ ୬ A 
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ପ୍ରତି ପଳର ଆରମ୍ଭରେ 
ଶେଷ ହୋଇଯିବାର ଆଶଙ୍କା ଘାରେ ଯେତେବେଳେ 
ପୁଣି ମାଟି ପୁଣି ଆକାଶ ପୁଣି ସଂଜ ପୁଣି ସକାଳ 
ପୁଣି ଢ଼ାଳ ପୁଣି ବସା ପୁଣି ଡେଣା ଝାଡ଼ି ଉଡ଼ିଯିବାର ପ୍ରୟାସରେ 
ଆମର ଆରମ୍ଭମୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୁହୂ 
ଆକାଶ ପରେ ଆଜାଶ ପରେ ଆକାଶ ଯେମିତି 
ଅନ୍ତହୀନ ଆକାଶ ଖୋଜାରେ 
ପାଇବା ନ ପାଇବା ପାଇ ହଜାଇବା ହଜାଇ ଖୋଜିବାରେ 
ସବୁଠି ସବୁବେଳେ ଅସୀମ ଆକାଶ ଆମର ପ୍ରିୟ ସହଚର 
ତଥାପି ସରି ଯାଇନି ନିଜ ନିଜର 
ନିଆରା ଆକାଶ ଖୋଜା ଆମର । 
( ଭାଗିରଥୀ ମିଶ୍ରଙ୍କ ଆକାଶ ଖୋଜି କବିତା ଗ୍ରନ୍ଥର ଯେ ଯାହାର ଦିଗନ୍ତ ନେଇ କଚିତାଂଶ 


ନିଛକ ପ୍ରବନ୍ଧଟିଏ ରଚନା କରିବା ପାଇଁ ଆଧୁନିକ କବିତାକୁ ଖୋଜି ଲୋଡ଼ି 
ଓ ଘାଣ୍ଟି ଚକଟି ଏ ତତ୍ତ୍ମାନ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଉ ନାହିଁ । ଏମିତି ଓଲଟାଉ ଓଲଟାଉ 
ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଆଧୁନିକ କବିତାମାନ ମୋର ପଠନ ବଳୟ ଭିତରକୁ ଆସିଛନ୍ତି 
ସବୁଥରେ ମୁଁ ଅନୁଭବ କରି ପାରିଛି ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ସତ୍ତାକୁ ଉପଲବ୍ଧି କିରପାରୁଥବା 
ବାକ୍ୟାଂଶ ମାନ | ଆକାଶକୁ ଢାଙ୍କି ଥବା ମେଘ ଖଣ୍ଡପରି କେଉଁ କବିତାକୁ ଢାଙ୍କି 
ରଖୁଛି ଆଧ୍ଵଭୌତିକତାର ଗଟୁଢ ତତ୍ତ୍ବ ତ ଅନ୍ତଃସଲୀଳା ଫଳୁ ପରି କେଉଁ କବିତାରେ 
ଆତ୍ସାକୁ ଆବୋରି ବସିଛି ଏଁଶ୍ଵରୀୟ ତଲ୍ଲୀନତା । ସୂର୍ଯ୍ୟମୁଖୀ ଫୁଲ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଆଡ଼କୁ 
ମୁହଁ କରି ପ୍ରସୂଟିତ ହେବା ପରି କେଉଁ କବିତାର ବକ୍ତବ୍ଯ ଧାବିତ ହୋଇଛି 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର ଚିନ୍ତନ ଦିଗକୁ ତ ମଳୟ ପବନ ମଣିଷକୁ ବିଭୋର କରି ଦେବା 
ପରି କେଉଁ କବିତା ମଧ୍ୟରେ କବି ନିଜେ ହିଁ ବିଭୋର ହୋଇ ଯାଇଛି ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାର ଶବ୍ଦାବଳୀରେ | ଇଭଶ୍ଵରଙ୍କର ସତ୍ତା ଓ ପ୍ରାର୍ଥନାର ଶବ୍ଦାବଳୀ ବହନ 
କରୁଥିବା ଛଅ ସାତୋଟି ଉଦାହରଣ ଏଠାରେ ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା ହେଉଛି । 


ତାହା ଏହିପରି - 
ଶରତ ଚନ୍ଦ୍ର ପ୍ରଧାନଙ୍କ “ ବିତ୍ରିଶ ସିଂହାସନ”! ଗ୍ରନ୍ଧ : 


ଗାଇଆ ୨୦ ଆଧ୍ଯାତ୍ିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଳ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ବଳୀୟାର ଭୁଜେ 
ଗଲେ ଶରଣ, 

ଅନର୍ଥରେ ଅର୍ଥ 

ଅମନ୍ତ୍ରରେ ମନ୍ତ୍ର 

ଶରୀର ପାତନ 

ହୋଇଯିବା ନତୁବା 

କାର୍ଯ୍ୟ ସାଧନ | 

ଶାସନ ଆସନ 

ଯେଉଁଠି ଯେତେ 

ବଳୀୟାର ଭୁଜ 

କରଣୀ ମୋତେ । (ନ.୮୫, ପୁ. ୧୩୩) 


ନୀଳମଣି ପରିଡ଼ାଙ୍କ ‘ ଚତୁର୍ଥ ପଦ ' ଗ୍ରନ୍ମ : 


ମଧ୍ୟମ ପାଣ୍ଡବ ପାର୍ଥ 

ଫାଵୁନି, ଅର୍ଜୁନ ଦେଖ୍ୁଲେ 

ମହାଯୋଗେଶ୍ଵର ହରିଙ୍କର ଚତୁର୍ଦ୍ଦିଗେ 
ଅନଳ ଜଳୁଛି ମୁଖ, ଗ୍ରାସ କରେ ଲୋକଗଣ 
ମହାଯୋଗେଶ୍ଵର ହରି 

ଏତଦ୍ବାରା ସୂଚାଇ ଦିଅନ୍ତି 

ଏ ଜଗତ୍‌ ତାଙ୍କ ତୀବ୍ର ତେଜ ଦ୍ଵାରା ସମୂଦ୍ଧ ଓ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ 
ଆଲୋକ ବିଭୂଷିତ ନାନାଦି ରଂଗର 

ସେ ମହାତ୍ସା , ସେ ଅନନ୍ତ 

ସେ କେଶବ ଜଗତ୍‌ ପିତା, ଜଗତ୍‌ ପ୍ରଭୁ 
ଆଦିକ୍ଭା, ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ସୂଳଜ୍ଚନ କରା 

ସତ୍‌ ଅସତ୍ରୁ ଅତୀତ ଯେ ଆଲୋକଗାମୀ 
ଅନନ୍ତ ଶୟନ ଆଦି ପିତାମାତା | 

(ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ ପପ ୯୪) 


ଆଧ୍ୟାଡ଼ିକଚା, ଆଧୁନିଜ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବି ୨ ୮ JEEEEENEIIINEEx 
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ତୁହିନାଂଶୁ ରଥଙ୍କ “ନାରି ନଷତ୍ର' ଗ୍ରଚ୍ଧ : 


ଯେଉଁଠି ତୂମେ ମଳୟ ପରି 
ବହିବା ଆରମ୍ଭ କରିବ 

ଝରଣା ପରି ଲଙ୍ଖ ଦେଟ 
ସାରୁପତ୍ରର ପାଣି ପରି 

ନିରବରେ ଖସି ଯିବାକୁ ଚାହିଁବ 
ଦେଖୁବ ଆଗରେ କାନ୍ଧୁଟିଏ । 
କିଛି ସଂଜ୍ଞା ନାହିଁ 

ଶେଷ ଅନୁଭୂତି ନାହିଁ 

କାନ୍ଧ ସଂପର୍କରେ 

ସେଇଠି ରହି , ସେଇଠି ନଥାଇ 
ଇନ୍ଦ୍ରଜିତ୍‌ ସେ ମାୟା ରଚନାରେ । (ଶତ୍ରୁ ପଲ ୫ ୨) 


ବିପିନ୍‌ ନାୟକଙ୍କର ‘ ପବନର ଝୋଟି” ଗ୍ରନ୍ଧ : 


ମୁଁ ଯେମିତି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ବିଭୋର 
ତୁ କେମିତି ଯେ 
ପରିପୂର୍ଵ କରି ଦେଉ 
ପରାଗ ଓ ପ୍ରାର୍ଥନାରେ 
ମୋ ଆତ୍କାର ବାଉନ ଭଣ୍ଡାର ! (ମାଟି - ପୂ ୫୨) 
ସେନାପତି ପ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ କେଶରୀଙ୍କ “ଧୂଳିବେଶ!' ଗ୍ରନ୍ମ : 
ମୋତେ କର ଜଗନ୍ନାଥ ! 
ମୀରାର ମହିମ୍ପ ଦୃଷ୍ଟି, ଅସବର୍ଣ୍ଣ କୁବୂଜାର ଲୋଳିତ ଅଙ୍ଗୁଷ୍ି 
ମୋତେ କର ଦାରୁଣ ବୈଧବ୍ୟର 
ଲିଭନ୍ତ ଗୋଧୁଳିଗାର 
ଅସହାୟା ଧର୍ଷିତାର କ୍ଷତ ଆଉ କ୍ଷତିର ସମଷ୍ଚି 
ଆତ୍କାର ଚାରିକାନ୍ତେ ଝୁଲୁଛନ୍ତି ଯେତେ କ୍ଲାନ୍ତ 
ଯେତେ ବିଫଳତା 
ନ ୨ ୯ ଆଧ୍ୟାଚ୍ଦିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଚ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ଯେତିକି ଅଳନ୍ଧୁ ମୋତେ ସୁରଣେଇ ଦେଉଛନ୍ତି 
ମଲା ଦିନମାନଙ୍କର ସ୍ଵପ୍ନିଳ ଶ୍ରନ୍ଯତା 
ସେ କ୍ଷଣିକ ସୁଖର ମୁହୂରଟିଏ 
ମୋ ଦେହରେ ପର ଖଂଳଜେ,ଚଂ ଚୂ ଯୋଡ଼େ 
ବହୁବର୍ଣ୍ଣା ରଂଗ ମାଖେ 
କୁନି କୂନି ଆଖ ଯୋତ଼େ ଦେଇ 
ପ୍ରତ୍ୟୟର ଠିଜଲ୍ୟ ପରଖେ ! ( ପାହାଚ ତଳର ଘାସ- ପୁ. ୪୪) 
ସମରେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ "ˆ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ଅବତୀର୍ଣ୍ଚ ` ଗନ୍ଧ : 
ମନ୍ତ୍ର ଉଚ୍ଚାରିଲେ ମୁଁ ଗଳି ପଡ଼ିବ 
ଖଣ୍ଡ ଖଣ୍ଡ ଆକାଶ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭେଦିଲେ ମୁଁ 
ଟଳି ପଡ଼ିବ ମେଘ ଓ ବତାସ 
ଇନ୍ଦିୟମାନେ ମୋର 
ସଦ୍ୟ ମୂଗୟାରୁ ଫେରନ୍ତା ଇଶ୍ଵର 
ମୋତେ ଆଉ ବିଦୀର୍ଣ୍ଣ କରିବ କୋଉ ଅହଂକାର ? 
ମୁଁ ତ ଖୋଲୁଚି ଏବେ 
ଶ୍ଵେତ ଆତ୍ସାର ଦୁଆର 
ମୌନ ପାହାଡ଼ ପରି ତପସ୍ୟାରେ ଚିରକାଳ । (ତପସ୍ୟାରେ ଚିରକାଳ) 
ପ୍ରସନ୍ଧ ପାଟ୍ଟଶାଣୀଙ୍କ ‘ନଲ ସେପାରି ପଠା” ଗ୍ରଚ୍ମ : 
ତୁମେ ବାଲିରେ ବ୍ରହ୍ମ 
ସମୁଦ୍ରରେ ବିଭୂତି 
ଆକାଶରେ ନାଦ 
ତମର ଦୂଇ ଆଖୁ ବୁଢିଲେ ଅତୀତ 
ଖୋଲିଲେ ବର୍ଭମାନ 
ପରଂବ୍ରହ୍ମ ହୋଇ 
ଅଶେଷ ଜଗତକୁ ହାତ ଠାରି କଲ୍ଯାଣିରେ ଡ଼ାକ 
କେହି ବଡ଼ ନାହିଁ କାହାଠାରୁ 
ମୁଁ ଅତୀତ ବର୍ଭମାନ 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ରହିବ ଚିରବ୍ରହ୍ମ ସନାତନ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରାବି ୩ ୦ EENEEIEIIENEON 
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ଆତ୍ଵା ଯେମିତି ଦେହର ସବୁ ଅଂଶରେ ବିଦ୍ୟମାନ, ଇଶ୍ବରଙ୍କର ସତ୍ତା ବି 
ସେମିତି ଆଧୁନିକ କବିତାର ଶତେ ଶତ୍େବିଦ୍ୟମାନ ! ସବୁକୁ ଖୋନି ଆଣି ଆପଣଙ୍କ 
ସାମ୍ପାରେ ଥୋଇବା ପଙ୍ଗୁଟିଏ ଗିରି ଲଙ୍ଘନ କରିବା ସହିତ ସମାନ ହେବ । ଆଧୁନିକ 
କବିତାରେ ଯେ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକତା ରହିଛି ଏହା ହିଁ ଜାଣିବା ଆମର ମୁଖ୍ୟ କଥା | ଶାଢ଼ୀ 
ଦୋକାନରେ ଆଗରେ ଟଙ୍ଗା ଯାଇଥବା ଶାଢୀ ପରି କେତେକଙ୍କୁ ଏଠାରେ ଉଦ୍ଧାର 
କଲି ¦ ଦୋକାନ ଭିତରେ ଗଂଗାଧର କି ପଂଚାନନ, ସୂର୍ଯ୍ୟ ବା ଜୟନ୍ତ ସଜିତ 
ହୋଇ ଆପଣଙ୍କର କିଣିବାର ଆଗ୍ରହକୂ ଅପେକ୍ଷା କରି ବସିଛନ୍ତି । 

ଏହାବାଦ୍‌ ଆମେ ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ମଧ୍ଯ ଆଲୋଚନା କରିବା । ତାହା 
ହେଲା ଏହି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ କବିତାମାନ ଜନ ଜୀବନ ଉପରେ କୌଣସି 
ପ୍ରଭାବ ପକାଉଛି ନା ନାହିଁ ? ଏହା ଠିକ ଯେ ଏହି କବିତାମାନ ଚୋରକୁ ସାଧୁରେ 
ବା ମିଥ୍ୟାଚାରୀକୁ ସତ୍ଯବାଦୀରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରୁନାହିଁ । ଏହି କବିତା ମାଧ୍ୟମରେ 
ଯୂଦ୍ଧଖୋର ଶାନ୍ତିପ୍ରିୟ ହୋଇଯାଉନାହିଁ ବା ଦୁଃଖରେ ଭାଙ୍ଗ ପଡ଼ିଥିବା ମଣିଷ ହଠାତ୍‌ 
ସୁଖରେ ଅଥୟ ହୋଇ ପଡୁନାହିଁ । 

ଜନଜୀବନ ଉପରେ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ବା ତତ୍କାଳୀକ ପ୍ରଭାବ ଠାରୁ ଏହି କବିତା 
ସମୂହର ହୁଏତ ଦାର୍ଘସୂତ୍ରୀ ପ୍ରଭାବ ରହିଛି । ପ୍ରଭଂଜନ ପରି ନୁହେଁ ବରଂ ଚଇତ୍ରର 
ପବନ ପରି ଏହା ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତାରେ ସଂଚରି ଯାଉଛି ଧୀରେ ଧୀରେ ! 

ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଖୋଲି ଯାଉଥବା ବେଣୀ ପରି, ସମତଳ ଉପରେ ମେଲି 
ଯାଉଥବା ପାଣି ପରି, ଦ୍ଵିତୀୟା ତିଥର ଜ୍ୟୋତ୍ମା ପରି କବିତା ଚାହେଁ ଜନ ଜୀବନକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିବାକୁ । ଜନଜୀବନ ସହିତ ସେ ମିଶିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ କ୍ଷୀର ସଂଗରେ 
ପାଣି ମିଶିବା ପରି । କେବେ କେବେ ସଫଳ ହୁଏ କେବେ କେବେ ବିଫଳ ବି | 

ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ବୋହି ଯାଉଥବା ନଇଟିଏ । ଅନ୍ୟ ସବୁ ପରି ଆଧୁନିକ କବିତା 
ବି ସେ ନଲର ଆଧାର ଲକ୍ଷ ଯାଇଥିବା ମାଟି । ଆମ ତୃଷାତୁର ମଣିଷ ମାନଙ୍କର 
ତୃଷା ନିବାରଣ ପାଇଁ ନଇଟି ବିତରଣ କରି ଚାଲିଛି ତା”ର ସ୍ବଚୁ ଜଳ | କାହାର ତୃଷା 
ନିବାରଣ କରି ପାରୁଛି ଏ ନଲର ସ୍ୃଚଚ ସ୍ପିଗ୍ଧ ଜଳ ! କିଏ ଅବା ଜଳ ନ ପାଇ କି 


ତୃଷା ହୋଇ ରହୁଛି ଆହା ! ଚିରକାଳ ! ୫ 
ଗବେଷକ, 


ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ, ବାଲେଶ୍ଵର । 


on " ୧  ଆଧ୍ୟାଚ୍ଧିକତା , ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଁ ତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକତା 


୨୯ ଡଃ ମନୁଥ କୁମାର ପ୍ରଧାନ 


ଆମ୍ବା ସନ୍ଚନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନକୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜ୍ଞାନ କୁହାଯାଏ । ଜଢାୀବାତ୍କାର ଶାରିରୀକ 
ଓ ମାନସିକ କ୍ରିୟା ପ୍ରକ୍ରିୟାରୁ ଆଧ୍ଯାଚ୍ସିକ ଶବ୍ଦର ବ୍ୟୁପ୍ଭତି ହୋଇପାରେ । ଯାହା 
ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ନେଇ ସୃଷ୍ି ହୋଇଥାଏ ତାହା ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକ । ବିଶ୍ଵ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡଏହି ଏଁଶୀ 
ଶର୍ତି ଦ୍ଵାରା ହିଁ ପରିଚାଳିତ । ମାତ୍ର ଜଡ଼ବାଦୀ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନେ ଯୁକ୍ତି କରନ୍ତି ଯେ 
ଅଣୁ ପରମାଣୁର ଆକସ୍କିକ ମିଳନରୁ ଏ ଜଗତ ସୃଷ୍ଖି ହୋଇଛି । ଆଧ୍ୟାତ୍ସବାଦୀ 
ମାନଙ୍କ ମତରେ ` ବ୍ରହ୍ମଂ ହେଉଛନ୍ତି ସର୍ବ ଶକ୍ତିମାନ. ଅନନ୍ତ, ଅଦ୍ଵିତୀୟ , ଅଖଣ୍ଡ - 
ସଚିଦାନନ୍ଦ ! ଉପନିଷଦରେ ଏହି ବ୍ରହ୍ମ ସଂପର୍କରେ ସୂଚାଇ ଦିଆଯାଇଛି - 


* ଯତୋ ବା ଇମାନି ଭୂତାନି ଜାୟନ୍ତେ, 

ଯେନ ଜାଣନି ଜୀବନ୍ଧି ଯତ୍‌ ପ୍ରଯନ୍ତ୍ୟଭି ସଂବିଶନ୍ତି ତତ ବ୍ରହ୍ମଃ । 

( ଯାହାଙ୍କ ଠାରୁ ଏହି ଅଖୁଳ ଭୂତବର୍ଗ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ଓ ଯାହାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବର୍୍ିତ 
ହୁଏ ପୁଣି ବିନାଶ କାଳରେ ଯାହାଙ୍କ ଠାରେ ବିଲୀନ ହୁଏ ତାହା ହିଁ ବ୍ରହ୍ମ । 

ଏହି ବ୍ରହ୍ମ ସୃଷ୍ଚିର ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ - 

 ପୁର୍ଣ୍ଣମଦଃ ପୂର୍ଣ୍ଚମିଦଃ ପୂର୍ଣ୍ଠାତ୍‌ ପୂର୍ଵ ମୂଦୁଚ୍ୟତେ 

ପୂର୍ବସ୍ୟ ପୂର୍ବ୍ତମାଦାୟ ପୂର୍ଣ୍ଣମେବାବ ଶିଷ୍ଯତେ । ' ( କଠୋପନିଷଦ) 

( ସେହି ବର୍ଚିକଗତ , ଯାହା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅଗୋଚର ତାହା ବ୍ରହ୍ମର ପରିପୂର୍ଣ 
ସେହି ଅନ୍ତର୍ଜଗତ ଯାହା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୋଚର ତାହା ବ୍ରହ୍ମରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ |) 

ଏହି ବ୍ରହ୍ମ ଦୂରରେ ନିକଟରେ ଆତ୍ସତତ୍ତ୍ ଗତିରେ ବିଦ୍ୟମାନ - 

“ ଚଦେଵତି ତନ୍ତୈକତି ତଦୁରେ ତଦୂନ୍ଧିକେ 

ତଦନ୍ତରସ୍ୟ ସର୍ବସ୍ୟ ତଦୁ ସର୍ବାସ୍ୟାସ୍ୟା ବାହ୍ୟତଃ ।” 

ଆତ୍ଲା ନିଷ୍ଚଳ କିନ୍ତୁ ସେହି ଆତ୍ସା ଦେହ, ମନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରଭୃତି ଉପାଧୂ ଦ୍ଵାରା 
ସକ୍ରିୟ ଓ ଚଳ | ମନୁଷ୍ୟ କେବଳ ଦେହ ଓ ମନକୁ ନେଇ ନୁହେଁ, ତା' ଭିତରେ 
ଅଛି ଆତ୍ଲାଂ ଯାହାକୁ ପ୍ରାଣ କହିଲେ ବୁଝାଯିବ । ରାଧାକୃଷ୍ଣନ୍‌ କହିଛନ୍ତି, Men is 
not body and mind but he is the Sprit ? ଆତ୍ସା ଅବିନେଶ୍ବଵର ଅମର 


ଆଧ୍ୟାଟ୍ମିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଚ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ୩ 9 uEEEEEEIIACrIN 
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ବା ଚିରନ୍ତନ । ଜୀବ ମଧ୍ୟରେ ଏହି ଆତା ବିଦ୍ୟମାନ । ଜବାବ ମର: ମାତ୍ର ଅତ୍ସା 
ଅମର ଏହା ପରମାତ୍ସାର ଏକ ଅଂଶ ¦ ମଣିଷର କାୟା କଳେବର ନଷ୍ଟ ହେଲା 
ପରେ ଏହି ଆତ୍ସା ପରମାତ୍ସା ସଂଗେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ । କୁରୁଷେତ୍ର ଯୁଦ୍ଧରେ 
ଅର୍ନୁନ ଯେତେବେଳେ ବିପକ୍ଷରେ ପିତାମହ ଭାଷ୍ଟ, ଗୁରୁ ଦ୍ରୋଣାଚାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଶତଭ୍ରାତାକୁ 
ଦେଖୁଛନ୍ତି ସେତେବେଳେ ସେ ମୋହାକୁନ୍ଧ ହୋଇ ଗାଣ୍ଡିବ ଫୋପାଡ଼ି ଦେଇଛନ୍ତି | 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମୋହ ଭଙ୍ଗ ପାଇଁ ବୁଝାଇଛନ୍ତି, ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ତୁମେ ସିନା ସେମାନଙ୍କ 
ବାହ୍ୟ ଶରୀରକୁ କ୍ଷତ ବିକ୍ଷତ କରିବ, ମାତ୍ର ସେମାନଙ୍କ ଆତ୍ସାକୁ ନଷ୍ଟ କରିପାରିବ 
ନାହିଁ । ଗୀତାରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଅଛି - 

“ ନୈନଂ ଛିନ୍ଦତି ଶସ୍ତାଣି ନୈନଂ ଦହତି ପାଦକଃ 

ନ ଚୈନ କେଦୟାନ୍ତ୍ଯାପୋ ନ ଶୋଷୟତି ମାରୁତଃ । 

ବେଦ. ଉପନିଷଦ, ସଂହିତା - ସବୁଥିରେ ଏହି ତତ୍ତ୍ବ ବିଦ୍ୟମାନ । ପଞ୍ଚ ତନ୍ନାତ୍ର 
- ( ଶବ-ସୂର୍ଶଂରୂପ-ରସ-ଗନ୍ଧ )ର ସୃଷ୍ଟି ପଞ୍ଚଭୂତ - ( କ୍ଷତି-ଅପ-ତେଜ-ବ୍ୟୋମ- 
ମରୁତ)କୁ ଆଶ୍ରୟ କରିଥାଏ । ମଣିଷ ଶରୀର ମଧ୍ୟ ଏହି ପଂଚଭୂତରେ ଗଠିତ । 
ତାହାର ପଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ( ବାକ, ପାଦ,ହସ୍ତ,ଗୁହ୍ୟ,ଉପସୁ) ଓ ମନ ମିଶି ଏକାଦଶ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଷଡ଼ରିପୁ - ( କାମ,କ୍ରୋଧ,ଲୋଭ,ମୋହ, ମଦ, ମାସର୍ଯ୍ୟ)ର ପ୍ରଭାବରେ 
ମଣିଷ ଜାଗତିକ ବିଷୟ ବାସନା . କାମନା, ଭିତରେ ପ୍ରମତ୍ତ ରହେ । ଫଳରେ 
ମଣିଷର ଆତ୍ୁଜ୍ଞାନ ଲୋପପାଏ । ମଣିଷ ଯେ ପରମାତ୍ସାର ଏକ ଅଂଶ ବିଶେଷ- 
ଏହି ଉପଲବ୍‌ଧୂ ମାନବ ପକ୍ଷରେ ଅସମ୍ଭବ ନୂହେଁ । ଏହି ଆତୁଜ୍ଞାନ ବିନା ମନୁଷ୍ଯ 
ପଶୁତୂଲ୍ୟଃ ପଶୁର ମଧ୍ୟ ଆତ୍କା ଅଛି କିନ୍ତୁ ତାର ଆତ୍ୁଜ୍ଞାନ ନାହିଁ । ପଶୁ ଓ ମଣିଷର 
ଜୈବିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ( ଆହାର, ନିଦା,ଭୟ ,ମୈଥୁନ) ସମାନ ଥାଏ ! ମାତ୍ର ମଣିଷର 
ଯେଉଁ ସୂକ୍ଷ୍ମ ବୃତତିଗୁଡ଼ିକ ଯଥା- ଦୟା, କ୍ଷମା,ବିବେକ, ଧେର୍ଯ୍ୟ, ସହିଷୁତା, ପ୍ରେମ 
ପ୍ରଭୃତି ଥାଏ ତାହା ପଶୁମାନଙ୍କର ନଥାଏ । ସେଥୁପାଇଁ ମନୁଷ୍ଯକୁ ସୃଷ୍ଟିରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଜୀବ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ମଣିଷର ସୃକ୍ଷମ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ ` ପ୍ରେମ 'ରୂପକ ବୃତି 
ହିଁ ମାନବକୁ ଦେବତୃକୁ ଉନ୍ନୀତ କରେ । ଆନନ୍ଦ ହିଁ ପ୍ରେମର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ । ଏହି 
ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ ମଣିଷ ସଦାସର୍ବଦା ଲାଳାୟିତ । ମାନବ ସ୍ତୀ-ପୁତ୍ର,ଆତ୍ସୀୟ-ସ୍ବଢନକୁ 
ଯେଉଁ ପ୍ରେମ କରେ ତାହାର ମୂଳଉତ୍ସ ହେଉଛି ଆତୃପ୍ରୀତି । ସେ ଆତ୍କାକୁ ହିଁ ପ୍ରେମ 
କରିଥାଏ ! ପରୋକ୍ଷରେ ଏହି ଆତ୍କାପରମାତ୍ସାର ଅଣୁସତ୍ତାବିଶେଷ | ପରମାତ୍କା ସତ- 


ନାନା ୩୩ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ଚିଦ ଆନନ୍ଦମୟ ! ମଣିଷ ଦେହରେ ସେହି ଆତ୍ଧା ଥବା ତର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରେମ 
କରେ ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ ! ଦେହରୁ ଆତ୍ସା ବର୍ହିଭୁତ ହେଲେ ସେହି ଆତ୍ସା ମଧ୍ଯ ଦେର 
ପରମାତ୍ସାର ସାନ୍ଧିଧ୍ୟ ଲୋଡ଼େ । ଆତ୍ସା ହିଁ ସ୍ତୀଏପୂତ୍ର ଠାରୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଉପନିଷଦରେ 
କୁହାଯାଇଛି - 


“ ତଦେତତ୍‌ ପ୍ରେୟଃ ପୂତ୍ରାତ୍‌, ପ୍ରେୟା ବିତ୍ତାତ୍‌ 

ପ୍ରେପ୍ରୋନ୍ୟାସାତ୍‌ ସର୍ବସ୍ବାତ 

ଅନ୍ତରତରଂ ଯଦଯମାତ୍ସା !” 

ପରମାତ୍କା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ କେହି ପ୍ରିୟ ହୋଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ପ୍ରେମର ପ୍ରକୃତ 
ଅର୍ଥ ବୁଝିପାରିଲେ ମାନବ ସଂସାରର ଅସାରତା ସଂପର୍କରେ ଅବହିତ ହୋଇ ପାରିବ । 
ଏହି ଉପଲବ୍ଧି ହିଁ ଆଧ୍ୟାତ୍ବାଦର ପ୍ରଧାନ କଥା । ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତରୁ ଏକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ । ଭାଗବତରେ କୃଷ୍ଣ ହେଉଛନ୍ତି ପରମ ଗୋପାଙ୍ଗନା ଓ 
ବୁନ୍ଦାବତୀ ହେଉଛନ୍ତି ଜୀବର ପ୍ରତୀକ ¦! ଯେତେବେଳେ ଗୋପାଙ୍ଗନାମାନେ ସାଂସାରିକ 
ଜୀବନର ମୋହମାୟା ମଧ୍ଯରେ ଆବଦ୍ଧ, ସେତେବେଳେ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ମୂରଲୀ ରନ୍ଧ 
ହେଉଛି ବ୍ର୍ମରନ୍ଧୁ । ସେଥିରେ ସୃଷ୍ଖି ହୋଇଛି ଅନାହତ ଧ୍ଵନୀ । ଏହି ଧ୍ଵନା ଶୁଣି 
ଜୀବସ୍ବରୂପା ଗୋପାଙ୍ଗନାମାନଙ୍କର ଭ୍ରମ ଲୋପ ପାଇଛି | ତେଣୁ ସ୍ବାମୀ-ପୁତ୍ର ଘରଛାଡ଼ି 
ଉନ୍ନନା ହୋଇ ଧାଇଁଛନ୍ତି - 

କେ କରୁଥଲା ଦଧ୍ୟଯୋଗ, ଶୁଣି ଧାଇଁଲା ବେଗେ ବେଗେ 

କେ ଦୁଧ ଚୂଲିରେ ବସାଇ, ମୁରଲୀ ଶୁଣି ଗଲା ଧାଇଁ । (ଦଶମ ସୃନ୍ଧ 

ଜୀବର ମନକୁ ପାର୍ଥିବ ସଂସାରର ବନ୍ଧନ ଆଉ ବାନ୍ଧି ରଖୁ ପାରିନି । ପୁଣି 
କୃ ଷ୍ତଙ୍କ ନିକଟରେ ଗୋପାଙ୍ଗନା ମାନେ ଉପସ୍ଥିତ ହେବା ପରେ ଜୀବର ମନକୁ 
ତଉଲିବା ପାଇଁ କୃଷ୍ଣ ସଂସାରର ନିୟମ, ସାମାଜିକ ଆଦର୍ଶ ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ 
କରାଇ ଫେରିଯବା ପାଇଁ ନିର୍ଦେଶ ଦେଇଥଲେ ହେଁ ସେମାନେ ସେଥରେ ଭୁଲି 
ନାହାଁନ୍ତି । କାରଣ ଜୀବର ପରମ ପାଇଁ ବ୍ୟାକୂଳତା ତଥା ତଲ୍ଲୀନ ହେବାର ଦୂଢ଼ତାର 
ପରିସ୍ତୁଟନ ହୋଇଛି । ନିଶ୍ଚଳ ପରଂବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଚିହ୍ଦିପାରି କହିଛନ୍ତି 

“ତୁ ନୋହୁ ଯଶୋଦା ନନ୍ଦନ, 

ଅନାଦି ପ୍ରଭୁ ନିରଞ୍ଜନ । 

ଶେଷରେ କୃଷ୍ଣ -ଗୋପାଙ୍ଗନା ମାନଙ୍କର ରାସକ୍ରୀଡ଼ା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି । 


ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା, ଆଧୁନିଜ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରୀବି ୩ ୪ EEEEESSIINE 
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ଅବଶ୍ୟ ଜାଗତିକ ବିଷୟ ବାସନା ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ଓ ମୋହ-ମାୟାକୁ ଏଡ଼ାଇବା . 
ମଣିଷ ପକ୍ଷରେ କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ ହୋଇଥାଏ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଅନିବାର୍ଯ୍ୟତା ହେତୁ । ପଂଚଭୂତର 
ଶରୀର ଭିତରେ ଶିତି ଓ ବ୍ୟୋମ ସଦାବେଳେ ଅଶୁଭ । ମଣିଷର ଯାବତୀୟ 
ବିବୃତିରେ ଉତ୍ପନକାରୀ ଶକ୍ତି ହେଉଛି କ୍ଷିତି । ରିପୁ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ହେଉଛି ‘କାମ' ନାମକ ବୃତ୍ତି । ଏହି କାମ ଭାବ ସଂଗରୁ ଜାତ ହୁଏ । କାମରୁ 
କ୍ରୋଧ, ସମ୍ମୋହ ଓ ବୁବ୍ଧି ବିନାଶ ହୁଏ ! ‘ଗୀତା'ରେ ଏହି ମୂଳ ତତ୍ତ୍ବ ରହିଛି - 

ସଙ୍ଗାତ୍‌ ସଂଯାୟତେ କାମଃ, କାମାତ୍‌ କ୍ରୋଧାଭିଜାୟତେ 

କ୍ରୋଧାତ୍‌ ଭବତି ସମ୍ମୋହ, ସମ୍ମୋହାତ୍‌ ସତି ବିଭ୍ରମ, 

ସତି ଭ୍ରମାତ୍‌ ବୁଦ୍ଦିନାଶୋ, ବୁଦ୍ଧି ନାଶାତ୍‌ ପ୍ରଣସ୍ଯତି ।” 


ଫଳରେ ମଣିଷର ଆତ୍ସଜ୍ଞାନ ଲୋପ ପାଏ ! ତେଣୁ “କାମ' ପ୍ରେମର ଅନ୍ତରାୟ 
କରେ । ପ୍ରେମ କାମ ରହିତ ହେଲେ ମଣିଷ ପରମାତ୍କାର ସନ୍ଧାନ ପାଇପାରେ । 
ଯଥାର୍ଥରେ କୁହାଯାଇଛି - 


“ ନିଜ ସୁଖ ଭୋଗ କରିବାର ଇଚ୍ଛାର ନାମ କାମ, ପ୍ରିୟ ବ୍ୟକ୍ତିର ସୁଖ ସମ୍ପାଦନ 
ଇଚ୍ଛାର ନାମ ପ୍ରେମ, କାମ ଅନ୍ଧକାର ତମଃ, ପ୍ରେମ ନିର୍ମଳ ଭାସ୍ବର ।' 


ବୈଷ୍ଣବୀୟ ମାନେ ମଧ୍ଯ କହନ୍ତି - 


' ଆତ୍ୃେତ୍ରିୟ ପ୍ରୀତି ବାଞ୍ଚା ; ତାରେ ବୋଲି କାମ, 
କୃଷ୍ଠେନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରୀତି ବାଞ୍ଚା ¬ ଧରେ ପ୍ରେମ ନାମ । ” 


ଦୈହିକ କାମନା ବା ବ୍ଯକ୍ତି କୈନ୍ଦ୍ରିକ ସ୍ବାର୍ଥକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ନିଷ୍ଠତା ତଥା 
ତ୍ୟାଗପୂତ ସାଧନାରେ ବ୍ରତୀ ହେଲେ ଦେହରୁ ଦେହାତୀତ ତଥା ଅପାର୍ଥିବ ସ୍ତରକୁ 
ଯିବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ । ଏଠାରେ ବୈଷ୍ଠବା ଗୋପୀଶ୍ରେଷ୍ଠା ରାଧ୍ବକାଙ୍କର ଏକ ଉଦାହରଣ 
ଦିଆଯାଇପାରେ - 

ଥରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ନିକଟରେ ଉଦ୍ବବ ଯୁକ୍ତି ବାଢ଼ିଲେ ଯେ, ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ତାଙ୍କର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭକ୍ତ | ମାତ୍ର କୃଷ୍ଣ ସେଥିରେ ସମ୍ମତି ପ୍ରକାଶ ନ କରି ପରୀକ୍ଷା କରିବାକୁ 
ଯାଇ ନିଜ ଦେହରେ ଉତ୍ତାପ ବମାଇ କହିଲେ, ‘ଉଦ୍ଧବ ! ମୋ ଦେହରୁ ଜ୍ଵର ଯଦି 
ଭଲ କରିଦେବ, ତେବେ ତୁମେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭକ୍ତ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ହେବ ।” ଉଦ୍ଧବ 
ବିନୟ ସହକାରେ ଜଣାଇଲେ ପ୍ରଭୁ ¦ ଏହାର ବିଧାନ କୁହନ୍ତୁ ।” ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଲେ 
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ଯେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର ପାଦୂକା ପାଣି ମୋତେ ଦେଇପାରିବ, ତେବେ ମୋର ଜ୍ଵର 
ପ୍ରଶମିତ ହେବ । ଏହା ଶୁଣି ଉଦ୍ଧବ ଚମକି ପଡଢ୍ରିଲେ । ବ୍ରହ୍ମା ମହେଶ୍ବର ପ୍ରଭୁତି 
ଦେବତା ତଥା ସାଧକମାନଙ୍କ ପାଖରୁ ଉଦ୍ଧବ ନିରାଶ ହୋଇ ଫେରିଲେ । କୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ନିକଟରେ ଏପରି ଭକ୍ତର ଦୁ୍ଲିଭତା ସଂପର୍କରେ କହିବାରୁ କୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କୁ ଗୋପୀ ରାଧାଙ୍କ 
' ପାଖକୁ ଯିବା ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଲେ | ଅନିଛା ସତ୍ତେ ଉଦ୍ଧବ ଯାଇ ପହଞ୍ଚ୍‌ବାରୁ 
ରାଧା ବ୍ୟଗ୍ର ହୋଇ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଜର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଓ ତା'ର ବିଧାନ ଶୁଣି ପାଦୂକା ପାଣି ଦେଇ 
ପଠାଇଲେ | କୃଷ୍ଣ ହସି ହସି କହିଲେ, “ଉଦ୍ଧବ ତୁମେ ଓ ଅନ୍ୟ ଭକ୍ତମାନେ ପାଦୁକା 
ପାଣି ଦେଲେ ନର୍କଗାମୀ ତଥା ମହାପାପ ହେବାର ଭୟ କରିଛ | ମାତ୍ର ରାଧା ମୋ 
ପାଇଁ ବରଂ ମହାପାପୀ ହୋଇ 'ନର୍କଗାମୀ ହେଉ କିନ୍ୁ ମୋର ଅସୁସ୍ପୃତାକୁ ସେ 
ବରଦାସ୍ତ କରିପାରିନି, ଏକାତ୍ସ ଭାବରେ ସେ ପାଦୂକା ପାଣି ଦେଇଛି ।” ଉଦ୍ଧବ 
ନିଜକୁ ପରାଜିତ ମନେ କରି ପୁଣି ଏକ ପରୀକ୍ଷା ପାଇଁ ନିବେଦନ କଲେ । କୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ପୁଣି ଏକ ପରୀକ୍ଷାର ଆୟୋଜନ ହେଲା । ଷୋଳସହସ୍ର ଗୋପାଙ୍ଗନା 
ଓ ଉଦ୍ଧବଙ୍କୁ କୃଷ୍ଣ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଲେ ଯେ ତୁମ୍ଭେମାନେ ନିକଟସ୍କ ଯମୁନା କୂଳରୁ 
ଗୋଟିଏ କଳସୀ ନେଇ ପାଣି ଭର୍ରି କରି ମୋ ପାଖକୁ ଏପରି ଭାବରେ ଆଣିବ ଯେ, 
ଟୋପାଏ ସୁଦ୍ଧା ପାଣି ଯେପରି ପଡ଼ିବ ନାହିଁ । ଆଜ୍ଞା ପାଇ ଉଦ୍ଧବ ଓ ଗୋପାଙ୍ଗନାମାନେ 
ପାଣି ଆଣି କୃଷ୍ଣଙ୍କ ନିକଟରେ ଉପସ୍ଥିତ ହେଲେ | କୃଷ୍ଣ ପଚାରିଲେ, ‘ଉଦ୍ଧବ, ତୁମେ 
ଯମୁନା କୂଳରୁ ପାଣି ଆଣୁଥୁବା ସମୟରେ କ'ଣ ଚିନ୍ତା କରୁଥିଲ ? ଉଦ୍ଧବ କହିଲେ, 
“ପ୍ରଭୁ ! ମୁଁ ଭାବୁଥିଲି ଆସିବା ସମୟରେ କିପରି କଳସୀରୁ ପାଣି ନ ପଢ଼ିବ ।” 
ଗୋପୀମାନଙ୍କୁ କୃଷ୍ଣ ପଚାରିଲେ, ତୁମ୍ଭେମାନେ କ'ଣ ଚିନ୍ତା କରୁଥିଲ ? ସେମାନେ 
କହିଲେ, “ଆମର ସଦା ସର୍ବଦା ଆପଣଙ୍କର ଚିନ୍ତା, ଅନ୍ଯ ଚିନ୍ତା ଆମର କ'ଣ 
ହେବ ? ଉଦ୍ଧବ ଲଜିତ ହୋଇ ଅପମାନ ବୋଧ କଲେ । 

ରୂପଗୋସ୍ବାମୀ ସେଥପାଇଁ କହିଛନ୍ତି - 

“ସର୍ବଦା ଧ୍ଵଂସ ରହିତଂ ସତ୍ୟପି ଧ୍ଵଂସକାରଣେ, 

ଯଦ୍‌ ଭାବ ବନ୍ଧନଂ ଯୁନୋଃ ସେ ପ୍ରେମ କୀର୍ଭତେଃ ।” 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧ୍ଵଂସ ହେବାର କାରଣ ଥିବା ସତ୍ତେ ଯୁବକ ଯୁବତୀମାନଙ୍କର ଯେଉଁ 
ଭାବ ବନ୍ଧନ କୌଣସି ପ୍ରକାରରେ ଧ୍ବଂସ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହାହିଁ ପ୍ରକୃତ ପ୍ରେମ | 
ଅସୀମ ହିଁ ଚିରନ୍ତନ ସୁଖ | ଆର୍ଯ୍ୟ ରଖିମାନେ କହିଛନ୍ତି, ‘ଯା ବୈଭୂମା 
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ତତସୁଖଂ ନାନ୍େ ସୁଖମସ୍ତି ।' ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକତା ହିଁ ମଣିଷର ମୁକ୍ତି ପଥ ! ଏହି ଅସୀମ 
ସହ ଏକାତ୍ସ ହେବା ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । ଏଥରପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି 
ଶୈବ, ଶାକ୍ତ,ବୈଷ୍ଣବ, ନାଥ,ଗାଣପତ୍ୟ, ମହିମା ପ୍ରଭୃତି ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ 1 ମାତ୍ର ଏଥିରେ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଆଦର୍ଶ ସମାନ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧୀ କହିଥିଲେ "| ind the same God 
in the Bibel or Quoran, which | search in the pages of the. 
Bhagabata Gita,’ ପୁତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ଆଧ୍ୟାଡ଼ିକ ଚେତନାକୁ 
ପ୍ରକଟ କରିବା । 


ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାବ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟକୁ କରେ ସଂଯତ, ଆଦର୍ଶବାନ । ମାନବିକ 
ଭାବଧାରାକୁ ଏହା ଉଦବୁଦ୍ଧ କରେ । ଏହା ଅସତ୍ରୁ ସତ୍କୃ, ଅନ୍ଧାରରୁ ଆଲୋକକୁ, 
ମରତରୁ ଅମ୍ପତକୁ ଯିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦିଏ । ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ବସ୍ତୁବାଦୀ ସଭ୍ଯତା 
ମଣିଷକୁ ଆଜି ଧ୍ଵଂସାଭିମୁଖୀ କରିଛି । ହଲିଉଡ଼ ସୁନ୍ଦରୀ ଅଜି ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟର ଶିଖର 
ଦେଶରେ ଉପନାତ ହୋଇ ସୁଦ୍ଧା ଆତୃହତ୍ଯା କରୁଛି । ଆଜିର ପାରିବାରିକ, 
ସାମାଜିକ, ରାଙଷ୍ତିକ ଜୀବନ ବିକଳାଙ୍ଗ, ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ ସଂକଟାପନ୍ସ । ଏ ଶତାବୀ 
‘Brings us further from the God and nearer to the dust.’ ବସୁବାଦ 
ମଣିଷକୁ ଜଡ଼ବାଦରେ ପରିଣତ କରିଦିଏ ବସ୍ତୁ ଅନିତ୍ୟ, କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁର, ତେଣୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ଧିକ 
ଚେତନାର ବିକାଶ ବିନା ମଣିଷର ସ୍ପିତି ଅସମ୍ଭବ ! 7.5. E!ଠଃ ସେଥପାଇଁ କହିଛନ୍ତି, 
‘ Blindly and vainly for man is a vainthing and man without 
God is a seed upon the wind : driven this way and that way 
and finding no place of lodgement and germination. 

ଆଜିର ସଂସ୍କୃତି ଭସ୍ାସୁର ଭଳି ଧ୍ଵଂସାଭିମୁଖୀ ହେବାକୁ ବସିଛି । ଏହା 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ବିନା ପୂର୍ଣତତା ହୋଇ ନ ପାରେ । ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି 
ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ ହେବାର ମୂଳ ଭିଭି ହେଉଛି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା । ତେଣୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଭାବ 
ଦ୍ଵାରା ମଣିଷ ଚିରନ୍ତନ ଶାନ୍ତି ତୃପ୍ତି ପାଇବା ସମ୍ଭବ । ଏଥୁପାଇଁ ଆତ୍ସା ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ପରମାତ୍ସାର ସାନ୍ଧିଧ୍ୟ ଲୋଡ଼ା । ମୁଖ୍ଯତଃ ଅସାର ସଂସାରର ନଶ୍ବରତା ଜୀବନର 
କ୍ଷଣିକତା ତଥା ଆତ୍ୁଜ୍ଞାନ ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ ହେଲେ ମଣିଷ ପ୍ରବୂଭିରୁ ନିବୃରି, 
ଲୌକିକରୁ ଅଲୌକିକ, ସସୀମରୁ ଅସୀମ ସହ ମିଶି ଚିରନ୍ତନ ମୁକ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ 
ପାଇପାରିବ ! 

ସାହିତ୍ୟ ଏକ ବ୍ୟାପକ ଶବ୍ଦ ଓ ଏହାର ବହୁ ବିଭାଗ ରୂପେ କବିତା, କାବ୍ୟ, 
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ଗଳ୍ପ. ନାଟକ, ଉପନ୍ୟାସ, ପ୍ରବନ୍ଧ ରମ୍ୟରଚନା, ସମାଲୋଚନା ପ୍ରଭୃତି 
ପରିସରଭୁକ୍ତ । ସମାଜ ଓ ଜୀବନକୁ ଗଠନ କରିବାର ପ୍ରୟାସରେ ଏହା ବ୍ରତୀ । 
ସାହିତ୍ୟିକ ମଧ୍ୟ ସମାଜର ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ସେ ଅନୁଭବ କରେ ସମାଜର ଚଳଣୀ ଓ 
ଚମକ ଓ ତାକୁ ହିଁ ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରକାଶ କରେ । 


ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ଏକ ଅନୁଭବ ତଥା ଅନୁଭୁତିର ସତ୍ତା । ତେଣୁ ଏହି ଚିନ୍ତା 
ଚେତନା ହିଁ ସାହିତ୍ୟରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୁଏ | ସତ୍ୟ-ଶିବ-ସୂନ୍ଦରର ଆବାହକ 
ରୂପେ ସାହିତ୍ୟକୁ କାଳଜୟୀ କରେ । ସବୁ ସାହିତ୍ୟରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ରହି 
ଆସିଛି ଓ ରହିଥୁବ ମଧ୍ୟ | ତେଣୁ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକ ଭାବ ଭାବନାରେ 
ଅଭିମନ୍ତିତ ହୋଇଛି - ଏହା ସତ୍ୟ ଅଟେ ! ଏହା ଏକ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନାର 


ଅପେକ୍ଷା କରେ ! ୫୪ 
ବରିଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାପକ , ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ବିଭାଗ 
ନୀଳମଣି ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ › ରୁପ୍ସା, ବାଲେଶ୍ବର | 
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ସାଂପ୍ରତିକ ଓଡ଼ିଆ ଶିଶୁ କବିତାରେ “ ଆଧ୍ଧାତ୍ିକତା' ଓ 
ଶିଶୁ - ସମାଜ ଉପରେ ତାହାର ପ୍ରଭାବ 


୪ ଡଃ ମନୀନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତି 


ମଣିଷ ମୁଖ୍ଯତଃ ଦୂଇଗୋଟିଂ ଉପାଦାନରେ ଗଢ଼ା । ଗୋଟିଏ ହେଲା ତା'ର 
ଦେହ ଓ ଅନ୍ୟଟି ହେଲା- ତା'ର ମନ | ତେଣୁ କୁହାଯାଏ “ମନ' ଓ ‘ଅବୟବ'ରୁ 
ମାନବର ସୃଷ୍ଟି । ଏହି ‘ମନ ଜଗତ!” ଅଦୃଶ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହାର କଳନା 
କରିବା କଷ୍ଟକର ହୁଏ । ସେହି ମନ ଜଗତରେ ସୃତି, ଚିନ୍ତନ, ବିଚାରଵୋଧ, 
ସହିତ ' ଚେତନାବୋଧ"ର ସ୍ମିତିକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ ।ଏହି “ ଚେତନାବୋଧ” - 
ବୌଦ୍ଧିକତାର ଅଂଶ ବିଶେଷ ହେଲେ ମଧ୍ୟ “ଆତ୍ସ ବିଶ୍ଳେଷଣ”ଓ ଶେଷରେ ଆତ୍ସ 
ପରିଚୟ” - ଏହାର ଶେଷକଥା। ନିଜେ ନିଜର ପରିଚୟକୁ ଜାଣି ନେଲେ ଆଉ 
କିଛି ଝାମେଲା ରହିବ ନାହିଁ । ନିଜେ ନିଜର ଜୀବନ ତରିକୁ ଆହୁଲା ମାରି ସମୟର 
ନଦୀରେ ଯାତ୍ରା କରିହେବ । 

ଏହି ସଚେତନ ଭାବ ହିଁ ଆମକୁ ' ସଂଯମତା ଆଣିଦିଏ । ଏହି ସଂଯମତା ହିଁ 
ଆମକୁ ସଫଳ ଜୀବନ ଆଣିଦିଏ । ଏହି ଦିଗରେ ‘ନୈତିକବୋଧ” ଆମକୂ ଏକ 
ଶକ୍ତି ପାଖରେ ପହଞ୍ଚାର ଦିଏ । ଏହି ‘ଶକ୍ତଂକୁ ଆମେ “ଦିବ୍ୟଶକ୍ତ” କହୁଁ ବା ' ଅଦୂଶ୍ୟ 
ଶକ୍ତି କହୁ” ବା ଇଶ୍ଵର କହିଥାଉଁ । 

ପରେ ପରେ ବିଭିନ୍ନ ଭୌଗୋଳିକ ପରିବେଶ ମଧ୍ୟରେ ଏହି ଶକ୍ତି'କୁ ଆମେ 
ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରୁ । କେତେବେଳେ ଝୁମ୍ପୁରା ବରଗଛ ଉପରେ ଖଣ୍ଡେ ପଥର 
ଉପରେ ସିନ୍ଦୁର ବୋଳି ଦେଇ ଠାକୁରାଣୀ କହି ମୁଣ୍ଡିଆ ମାରୁଁ ତ, କେତେବେଳେ 
ମନ୍ଦିରଟିଏ ଗଢ଼ି ଦେଇ ଦିଅଁ ବସେଇ ପୂଜା-ଆରଧନା କରୁଁ, ଅଥବା ଚର୍ଚଚଟିଏ ବା 
ମସ୍୍‌ଜିଦଟିଏ ଗଢି ଉତଶୃରଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁ । 

ଏତିକିରେ ବି ଏକଥା ଇତି ହେଲାନାହିଁ । ଏହି ପ୍ରାର୍ଥନା ମଧ୍ଯରେ ନିଜକୁ 
“ସମର୍ପଣ” କରିଦେବା ହିଁ ଆମ ଜୀବନର ଶେଷ କଥୀ ! ନିଜକୁ ' ସମର୍ପଣ” କରିଦେବା 
ପରେ ଆଉ ନିଜର ବୋଲି କଅଣ ଥାଏ କି ? ସବୁ ତ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର । ଶଶ୍ବରଙ୍କଂ 
ଠାରେ “ଲୀନ”? ହୋଇଗଲେ ଆମେ “ ମହାନିର୍ବାଣ? ଲାଭ କରୁ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । 
ଆଉ ପୁନଃର୍ଚ୍ଚନ୍ନ' ହୁଏ ନାହିଁ । ଆଉ ପରମାତ୍ସକାରୁ ଆତ୍ସା ଖଣ୍ଡିତ ହୋଇ ପୃଥ୍ବୀ 


SUR RRR DP TOEN QOPI ROE ET POOE RON ORD E PSN OPE| 
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ପୃଷ୍ଠରେ ମାତୃଗର୍ଭରେ ସଂଚରିତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଗୋଟିଏ ଆତ୍ାର ପୂର୍ଣଛେଦ ପଡ଼ିଥାଏ ! 

ଯଦି ଏହା ହିଁ ଆମ ଜୀବନର ଆରମ୍ଭ-ମଧ୍ୟ ଓ ଶେଷ ତେବେ ସେହି ଅନୁସାରେ 
ଆମେ କାର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଗେଇବା ଆମର ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେବା ଉଚିତ | ତେଣୁ, ଏହି 
ଚେତନାକୁ ଆମେ ଗୋଟିଏ ଶହ୍ଚରେ ପ୍ରକାଶ କରିପାରୁ । ତାହା ହେଲା- 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା | ‘ ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକତା'ର ଅର୍ଥ - ଆତ୍ନା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବ୍ରହ୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ | 
ଏହା ଜୀବନ-ଦର୍ଶନ ମୂଳକ ପରିଭାଷା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବିଦଗ୍ଧ ସାହିତ୍ୟରେ ଏହାର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ମୂଲ୍ଯ ରହିଛି । 

ମୋଟାମୋଟି - ଏଶୀଶକ୍ତିକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବା, ଅନୁଭବ କରିବା ଏବଂ ତା” 
ନିକଟରେ ନିଜ ଜୀବନକୂ ସମର୍ପଣ କରିବା ହିଁ ଏହି  ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକତା' ଭାବର 
ମୂଳକଥା | ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାହିତ୍ୟର ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଅବଦାନ ରହିଛି । 

“ ସାହିତ୍ୟ ' ଯେତେବେଳେ ନିଜ ମନରେ ଉକ୍ତକୁ ପ୍ରକାଶ କଲା, 
ସେତେବେଳେ ସେ ପ୍ରଥମେ ଏହି ଏିଶୀସତ୍ତାକୁ ଅନୁଭବ କଲା | ତା'ର ଏହି 
ଅନୁଭୂତିକୁ ସେ ପ୍ରକାଶ କଲା ବିଭିନ୍ନ ବନ୍ଦନା, ଜଣାଣ, କୀଉଁନ ବା ପୁରାଣ 
ମାଧ୍ୟମରେ । ତେଣୁ ବିଶ୍ଵ ସାହିତ୍ୟର ଆଦିରୂପ ଏହି ଆଧ୍ୟାଚ୍ିକ ଚେତନାରେ 
ଭରପୂର । ପୌରାଣିକ ଆଖ୍ଯାନ, ଚରିତ୍ର ଏବଂ “ଲୀଳା”, ‘ହରଣ? ଓ ‘ବୋଧ 


ମଧ୍ୟରେ ଏଶୀଶର୍ତିର ବନ୍ଦାପନା ହିଁ ବିଶ୍ଵର ଆଦିମ ଯୁଗର ଏକ ବଡ଼ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ । 
| ଦୁଇ ! 


ବିଶ୍ଵ ସାହିତ୍ୟ ଦରବାରରେ ଶିଶୁ ସାହିତ୍ୟ ଏକ ନୂତନ ସୃଷ୍ଟି । ତେଣୁ “ଶିଶୁ 
ସାହିତ୍ୟ” ରେ ଏହି ଏ୍ଚଶ୍ଵରୀୟ ଚିନ୍ତା ବା ପ୍ରକାଶ ନ ପାଇବ କିପରି ? ' ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା 
ବିଦଗ୍ଧ ସାହିତ୍ୟରେ ଯେପରି ତତ୍ତପୂର୍ଣଣ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ, ଶିଶୁ ସାହିତ୍ଯ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ କିନ୍ତୁ ତାହା ଭିନ୍ନ ରୂପରେ ପରୋକ୍ଷ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ । ଏହି 
ପ୍ରକାର ରଚନା ଶୈଳୀରେ ଗଭୀର ତତ୍ତ୍ବ ନଥାଏ, କେବଳ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଠାରେ ଭଲ୍ତିଭାବ 
ସୃଶ୍ଧି କରିବା, ତାଙ୍କର ଗୁଣ କୀର୍ନ କିରବା, ନିଜର ଦୂଃଖ ଜଣାଇବା ଏବଂ ଜୀବନକୁ 
ସମର୍ପଣ କରିବା । ଏହିପରି ଏକ ଭାବ ପ୍ରକାଶର ସୀମା ମଧ୍ୟରେ ଶିଶୁ-ସାହିତ୍ୟ 
ଆବଦ୍ଧ | ସ୍କୁଳତଃ ନିଜର ନୈତିକବୋଧକୁ ଜାଗ୍ରତ କରିବା ଏବଂ ଭନ୍ତିଭାବ ସୃଷ୍ଟି 
କରିବା ଏହାର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । 

କହିବାକୁ ଗଲେ ଶିଶୁ ସାହିତ୍ୟର ଆଦିମରୂପ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଗୁଣଗାନରେ 
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ଭରପୁର । ପୂଣି ଶିଶୁ-ସାହିତ୍ୟ ଅନ୍ୟ ବିଭାଗ ମଧ୍ୟରୁ କବିତା/ ଗୀତରେ ଏହାର ଆଧକ୍ୟ 
ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଥାଏ । 

ଏବେ ଓଡ଼ିଆ ଶିଶୁ ସାହିତ୍ୟର କେବଳ କବିତା ସ୍ତରରେ ଏହି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ଚିନ୍ତା କିପରି ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି. ତାହା ସଂକ୍ଷେପରେ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରାଯାଉଛି । 

୧୯୮ ୨-୮୩ ମସିହାରେ ଭୁବନେଶ୍ବର ଓ କଟକ ଜିଲ୍ଲାର ଉଭୟ ସହର ଓ 
ମଫସଲ ଅଂଚଳରେ ପିଲାମାନଙ୍କର ପଢ଼ିବା ବିଷୟର ପସନ୍ଦ ସଂପର୍କରେ ବିଶିଷ୍ଟ 
ଶିଶୁ-ସାହିତି୍ୟକ ଓ ଶିକ୍ଷାବିତ ଡ଼କ୍ଟର ଜଗନ୍ନାଥ ମହାନ୍ତି ଓ ଡ଼କ୍ଟର ଦିଗ୍ରାଜ ବ୍ରହ୍ମା ଏକ 
ସର୍ବେକ୍ଷଣ କରୁଥିଲେ | ଏଥୁରେ ଆଠରୁ ଏଗାର ବର୍ଷର ପିଲାମାନଙ୍କର ମତାମତକୁ 
ସଂଗ୍ରହ କରାଯାଇଥୂଲା | ଏହି ସର୍ବେକ୍ଷଣ କଲାପରେ ସେମାନେ ଏହି ସିଛ୍ଧାନ୍ତରେ 
ଉପନୀତ ହୋଇଥଲେ, ଯେ ବିଭିନ୍ନ ବିଷୟ ମଧ୍ଯରୁ ଶତକଡ଼ା ୧୮.୩୨ ପିଲା 
ପୌରାଣିକ ବିଷୟ ପଢିବାକୁ ଚାହାଁନି ଏବଂ ଏହା ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍ୟକାର କରିଛି । 
ପ୍ରଥମ ସ୍ଥାନରେ ଆବିଷ୍କାର ବା ଉ୍୍ଭାବ ବିଷୟରେ ରହିଛି । ପୁଣି ପରୀକଥା ବା 
ଲୋକକଥା ତୃତୀୟ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍ୟକାର କରିଛି । ( ଶିଶୁ ସାହିତ୍ଯ ପ୍ରତି ପିଲାମାନଙ୍କର 
ଆଗ୍ରହ : ଏକ ଅଧ୍ୟୟନ - ପ୍ରଫେସର ଜଗନ୍ନାଥ ମହାନ୍ତି ଓ ପ୍ରାଧ୍ୟାପକ ଡ଼. ଦିଗରାଜ 
ବ୍ରହ୍ମା ¬ ଓଡ଼ିଆ ଶିଶୁ ସାହିତ୍ଯ ସମୀକ୍ଷା - କଟକ ଟ୍ରେତ଼ିଂ କମ୍ପାନୀ - କଟକ ୨- 
9 ୦ ୦ ୦ -ପୁ ୧୮୧ ) ଅଧୁକାଂଶ ପରୀକଥା ଓ ଲୋକକଥାରେ ଠାକୁର / ଠାକୁରାଣୀ 
ବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଗୁଣ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଥାଏ । ଏଣୁ ଦ୍ଵିତୀୟ ଓ ତୃତୀୟ ସ୍ଥାନରେ ଅଧ୍ବକାର 
କରିଥିବା ଏହି ଦୁଇଟି ପର୍ଯ୍ୟାୟରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ପିଲାମାନେ ଇଶ୍ଵର ବିଷୟକ 
ଅଲୌକିକ ଓ ଚମକାରିତା ପୂର୍ଣ ବିଷୟ ପଢ଼ିବାକୁ / ଶୁଣିବାକୁ ଅଧକ ପସନ୍ଦ କରିଥାନ୍ତି | 

ଏହି ସର୍ବେକ୍ଷଣରୁ ଜଣାଯାଇଛି ଯେ, ଓଡ଼ିଶା ଶିଶୁ ସାହିତ୍ୟ ଜଗତରେ ସାଂପ୍ରତିକ 
କାଳରେ ବିଜ୍ଞାନରେ ଯେତେ ବିଜୟ ବାନା ଉଡ଼ିଲେ ମଧ୍ୟ ଶଶ୍ଵର ଚିନ୍ତାଯୁକ୍ତ ବିଷୟର 
ଚାହିଦା ତଥାପି ରହିଛି । ଅବଶ୍ୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବରୁ ସେଥରେ ଏହି ଇଶ୍ଵରୀୟ ଚିନ୍ତାର 
ମାତ୍ରା ଅଧୁକ ଥଲା ବୋଲି ପରିଲକ୍ଷିତ ହେବ । ମାତ୍ରା ଏବେଏହାର ମୂଲ୍ଯ ତଥାପି 
ରହିଛି । | 

ବିଦଗ୍ଧ ସାହିତ୍ୟରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର ସ୍ଵରୂପ ଯେପରି ଚତୁର୍ଦଦିଗ ଆଛନନ୍ନ କରି 
ପକାଇଥାଏ, ଶିଶୁ ସାହିତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ କିନ୍ତୁ ଏହା କ୍ଷୁଦ୍ର ଓ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ରୂପରେ ସ୍ଥାନ 
ପାଇଥାଏ । ଏଥରେ “ତତ୍ର ଘନଘଟା ନାହିଁ, କି ବିଶ୍ଲେଷଣର ପାଣ୍ରିତ୍ୟ ନାହିଁ । 
ଗୋଟାଏ ଭାବନା ବା ଘଟଣା ମଧ୍ଯରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ କୀର୍ରିକଳାପକୁ ସେ ସାଇଜରେ 
NE ୪ ୧ ଆଧ୍ୟାଚଟ୍ଧିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ବୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଗ୍ରହଣ କରିନିଏ । କ'ଣ କିରଚା ଉଚିତ କ'ଣ ଅନୁଚିତ ପିଲାଟି ଜାଣିପାରେ । 
କେଉଁଟି ଶ୍ରେୟ -କରଣୀୟ- ଆପେ ଆପେ ଜାଣିବାର ଏବଂ ଜାବନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ତାକୁ ସେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରେ । 


। ତିନି । 
ଓଡ଼ିଆ ଶିଶୁ ସାହିତ୍ୟରେ ସ୍ବାଧୀନତା ପୂର୍ବକାଳରେ ଏହି ଏଶ୍ଵରୀୟ ଚିନ୍ତାର 


ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଦେଖୁକୁ ମିଳେନା । ଏପରିକି ପଦେଅଧେ ଗୀତରେ ମଧ୍ୟ ସେହି ଭଶ୍ବରଙ୍ 
କଥା ଆସି ଯାଉଥଲା ଯଥା - 


ଆକାଶ ଦିନେ କି ସୁନ୍ଦର, 

ତାହାକୁ ରଚିଲେ ଇଶ୍ବର ।” 

ପିଲାମାନଙ୍କ ମନରେ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରୀତି ଜଗାଇ ପାରିବା ଥଲା ସେତେବେଳକାର 
ଶିଶୁ ସାହିତ୍ଯକମାନଙ୍କର ପ୍ରଧାନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । 


ବର୍ଷକ ମଧ୍ୟରେ ବିଭିନ୍ନ ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ଉପଲକ୍ଷେ ଯେଉଁସବୁ କବିତା ରଚନା 
କରାଯାଇଥାଏ, ପ୍ରଥମେ ଏ ଦିଗରେ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରେ । ଦୂର୍ଗାପୂଜା, କାଳୀପୂଜା, 
ଦୋଳପୂର୍ଣ୍ଣିମା ଗଣେଶପୂଜା, ସରସ୍ବତୀପୂଜା, ଶିବରାତ୍ରୀ ପ୍ରଭୃତି ଉତ୍ସବ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଏହି ସବୁ କବିତା ରଚନା କରାଯାଇଥାଏ । ଏହିସବୁ କବିତା ପତ୍ରିକାର ପ୍ରଥମ ପୃଷ୍ଠା 
ମଣ୍ଡନ କରିଥାଏ | ଉତ୍ସବ ଉପଲକ୍ଷେ ରଚିତ ହୋଇଥିବାରୁ ଅଧ୍ୟକାଂଶ କବିତା ଠାକୁର 
1 ଠାକୁରାଣୀଙ୍କର ଶୁଭାଷିତ କାମନା କରାଯାଇଥାଏ | କରୁଣ କାମନା 
କରାଯାଇଥାଏ ।ଯଥା- 


“ ବଡ଼ ଠାକୁର ହେ ! ଟିକିଏ କରୁଣା 

ଏ ଜୀବନେ ଯାଉ ମିଳି 

ଟିକି ଠାରୁ ଟିକି ହୁଏ ପଛେ ମୋର 

ଏତିକି ମାତର ଅଳି ।” 

(ଚଉରା-ତୁରୀ-ମହୁରୀ- ଶ୍ରୀ ରମେଶ ଚନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ ପ୍ର. ୧୧ ) 

କେତେକ କବିତାରେ ଠାକୁର /ଠାକୁରାଣୀଙ୍କର ଗୁଣ କୀଉଁନ କରାଯାଇ ସମଗ୍ର 
କାହାଣୀଟି (ଅଥବା ଗୋଟିଏ ଘଟନା) ଉପସ୍ଥାପିତ କରାଯାଇଥାଏ | ଏବଂ ଶେଷରେ 
ଆଧ୍ୟାଚ୍ଧିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ 8 ସମାବ ଜୀବନରେ ଏଟାର ପରରୀବି ୪ ? ENEEEEAIIISIEEEN 
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ତାଙ୍କର ଆର୍ଶୀବାଦ ଭିକ୍ଷା କରାଯାଇଥାଏ । ଯଥା- 


“ ପୁରାଣ କଥା ସେ ଆଜିକୁ ଅନେକ ବରଷ ତଳେ, 
ପ୍ରଭୁ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ସେତୁ ବାନ୍ଧିଥିଲେ, ସାଗର ତଳେ | 
ସେଇ ସେତୂପରେ ସଇନ ସାମନ୍ତ ସାଥରେ ଧରି, 
ଲଙ୍କା ଗଡ଼ ଜିଣି ସୀତା ଉଦ୍ଧାରିବେ ବିଚାର କରି, 
କପି ଅଟେ ଯେତେ ଲାଗିଗଲେ ସବୁ କାମର ମାତି । 


ଗୁଣୁଚି ମୂଷାର ପିଠିରେ ଏ ଦେବତା ଅଙ୍ଗୁଳି ରେଖା 
ସେଦିନୁ ଅଲିଭା ଧଳାଦାଗ ହୋଇ ରହିଲା ଲେଖା ।!” 
(ଝୁମୁକା/ ଶ୍ରୀରାମ କୃଷ୍ଣ ନନ୍ଦାପୂ.୮ ୨) 


କେବେ କବିତାରେ ନିଜର ଦୁଃଖ ଜଣାଣର ଆଧୁକ୍ୟ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ। ଏହି 
ଦୁଃଖକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରାଯାଇଥାଏ । ଲୋଭ, ହିଂସା ମନରୁ ଦୂର 
ହୋଇଯାଉ ବୋଲି କାମନା କରାଯାଏ । ଯଥାୀ- 


“ ଅଶିଣ ଆସନ୍ତି ଆମରି ମାଆ, 

ଆପଦେ ବିପଦେ ସବୁରି ସାହା, 

ଦେବୀ ଦଶଭୁଜା ସିଂହ ବାହିନୀ, 

ଚରଣେ ତାଙ୍କର କରୁ ଦାୟିନୀ, 

ଦେବେ ବିଦ୍ୟା ବୂବ୍ଧି ସାହସ ଭରି, 

ଖୁସିରେ ଝୁମିବ ମରତ ପୁରୀ | 

ଲୋଭ, ହିଂସା ମନୁ ହୋଇଲେ ଶେଷ, 

ସରଗୁ ବଳିବ ଆମରି ଦେଶ | 

{ ଜଗତରସେ-ଶ୍ରୀ ଦେବାଶିଷ ଚକ୍ରବର୍ଭୀ କାଉଁରିଚାନ୍ଦା ୬୍ଠ ବର୍ଷାଚତୁର୍ଥ ସଂଖ୍ୟାପ୍ପ ୩) 

କେତୋଟି କବିତାରେ ସମସ୍ତେ ସମାନ ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରାଯାଇଛି |! ସମସ୍ତେ 
ପରସ୍ପରର “ ସାହା' ବୋଲି କୋଳାକୋଳି ହୋଇ ହୋଲିରେ ରାଧାକୃଷ୍ଣ ମେଢ଼ 
ଆଗରେ ରଂଗ ବୋଳି ହୋଇଛନ୍ତି । ଯଥା- 

* ଦୋଳ ବିମାନରେ ବୁଲି ବୁଲି 

ରାଧାକୃଷ୍ଣ ଦିଅଁ ରଂଗବୋଳି ହୋଲି । 


Ce ୪ ୩ ଆଧ୍ୟାଚ୍ଧିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ଭକତ ହାତରୁ ଭୋଗ ଖାଇ, 
ଜାତି କି ଅଜାତି ଭୁଲି ଯାଇ । 
ସଭିଙ୍କୁ କରିବେ ଆପଣାର 
ଲଗାଇ ତାଙ୍କର ଭକ୍ତି ଡ଼ୋର 
ଆସରେ ସଭିଏଁ ଭାଇ-ଭାଇ 
ଫଗୁ ପୁନେଇଁରେ ଗୀତ ଗାଇ 
ଫଗୁ ରଂଗେ ହେବା ବୋଳାବୋଳି 
ପର ଆପଣାକୁ କୋଳାକୋଳି ।” 
(ଫଗୁଣ ଅଇଲା ଫଟଗୁଚିଞଛ-ଶ୍ରୀ କୁଞ୍ଜବିହାରୀ ସାହୁ ସଂସାର /ମାର୍ଚ୍ଚ ସଂଖ୍ୟା- ୨୦୦ ୨ ପୁ: ୨ ୫) 


ସମାଜରେ ଧନୀ ଦରିଦ୍ର ଅଭାବ ଓ ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟର ସୃଷ୍ଟି ଦେଖୁ ପିଲାଟି ବ୍ଯଥ୍ତ 
ହୋଇପଡ଼େ | ତା'ର ସାଂଗ କ୍ଷୀରିପୁରିରେ ଭାସିଲା ବେଳେ ସେ ଶାଗ କେରେ ବି 
ପାଉନାହିଁ କାହିଁକି ? ଏହି କଥା ସେ ବୁଝି ପାରେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ସେ ଠାକୁରଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ 
କରିଛି - ଏହି ଅସମତା କାହିଁକି ? କଣ ତାଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ? 


ଯଥା - “କାହିଁକି ପ୍ରଭୁ ହେ ଜଗା 

ଏହି ଅନ୍ୟାୟ ତୁମ୍ଭର, 

ଭାତ ମୁଁ ପାଉନି ଗୁଣ୍ଡେ, 

ପଲଉ ଖାଉଛି ସାଙ୍ଗ ମୋର । ' 

କାହିଁକି ପ୍ରଭୁ ହେ କାହିଁକି ? -ସମରେନ୍ଦ୍ର ମହାପାତ୍ର) 

କେତେକ କବିତାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ମହିମା ବର୍ଣ୍ଣନା ସହିତ ଦେଶାତୃୃବୋଧର 
ଚିନ୍ତା ମଧ୍ୟ ଝରିଆସିଛି। କବି ଶେଖର ଚିନ୍ତାମଣି ମହାନ୍ତିଙ୍କ ଶିଶୁ ପ୍ରାଥନା' ଗୀତରେ 
ପଦେ ପଢ଼ନତୁ- 


ଅଜ୍ଞାନ ବାଳୁତ ମୁହିଁ କିଛି ଜାଣେ ନାହିଁ, 
ଆଶିର୍ବାଦ କର ମୋତେ ପ୍ରଭୁ ଭାବଗ୍ରାହୀ । 


‘ରାମ କୃଷ୍ଣ ଜନ୍ମି କଲେ ଯେ ଦେଶକୁ ପୂତ, 
କର ମୋତେ ସେ ଦେଶର ଉପଯୁକ୍ତ ସୁତ ! 
କେତୋଟି କବିତାରେ ସ୍ତୁତି ମଧ୍ୟରେ ତକ୍କାଳୀନ ଦୈବ ଦୁର୍ବିପାକର ଚିତ୍ର 


ଆଧ୍ୟାଟ୍ଷିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରାବି ୪ ଏ EERIE 
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ମଧ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଇଥାଏ । ଗତ ମହାବାତ୍ୟାରେ ପ୍ରଭାବ ମଧ୍ଯ ଶିଶୁ କବିତାରେ 
ପଡ଼ିଛି । ଯଥା - 


“ କିଦେଇ ପୂଜିବି ତବ ଆରାଧନା 

କେଉଁଠି ଲେଖୁବି ଝୋଟି ଆଳପନା 

ପୂଜା ଫୁଲ କାହିଁ 

ଭୋଗରାଗ ନାହିଁ 

କି ଦେଇ କରିବି ଚରଚା । 

ଦେବୀ ମଣ୍ଡପ ପଡ଼ିଛି ଉପୁଡ଼ି 

ପାଖେ କୂଢ଼ ତାର କେତେଟା ଖପୁରି 

ଗତ ବରଷ ଯେ 

ପଡୁଥଲା ମନ୍ତ୍ର 

ବସି କରି ତୁମେ ବେଦୀରେ 

କେ ଗାଇବ ତୁମ 

ବନ୍ଦନା ସେତ 

ଭାସିଗଲା ମହାନଦୀରେ । 
(ଜିଦେଇ ପୂଜିବି ତୂମକୁ/ମନ ହୁଏ ମୋର -ଶ୍ରୀ ପ୍ରଫୁଲ୍ଲ କୁମାର ଗିରି ପୁଲକ ପ୍ରକାଶନା ଯାଜପୁର 
୧୯୯୯/ପୁ.୧୨୨) 

ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଓଡ଼ିଶାର ପୂରପଲ୍ଲୀରେ ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ପଡ଼ି ରହିଥବା କିମ୍ବଦନ୍ତୀ, 
ଲୋକ କାହାଣୀର କବିତା ରୂପରେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତିଭାବ ସୂଵ୍ି କରିଥାଏ । 

ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ - ପ୍ରହଲ୍ଲାଦ ଓ ଧ୍ରବ କାହାଣୀ ପ୍ରଭୃତି | 


1 ଚାରି | 


ଶିଶୁର ମନ କୋମଳ | ସେତେବେଳେ ଯେଉଁ ଛାପ ତା” ମନରେ ପଡ଼ିଥାଏ, 
ତାହାର କିୟଦଂଶ ଜୀବନ ସାରା ରହିଯାଏ | ଏଣୁ ପିଲା ଦିନର ଏହି ସବୁ ଭଶ୍ଵରଭକ୍ତି 
ମୂଳକ କବିତାର ପ୍ରଭାବକୁ ଅସ୍କୀକାର କରି ହେବ ନାହିଁ । 

ମାତ୍ର ଭଶ୍ଵର ଭକ୍ତି ମୂଳକ କବିତା ପିଲାକୁ ଯେପରି ଅଳସୁଆ ବା ଅକର୍ମଣ୍ଯ 
କରି ନ ପକାଏ, ସେଥପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ଯ ଦେବା ଆବଶ୍ଯକ । ଯଦି ଭଶ୍ଵର ସବୁ କରି 
ଦେବେ, ତେବେ ମୁଁ କାହିଁକି ଏତେ କାମ କରିବି ? ଏତେ ଦାୟିତ୍ଵ ବୁଝିବି ? 


୮ ୪ ୫ ଆଧ୍ୟାଟ୍ମିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ଏହିପରି ଅବାସ୍ତବ ପ୍ରଶ୍ନ ଯେପରି ତା' ମନକୁ ଆଛନ୍ନ କରିନପକାଏ ! ଏଥପ୍ରତି 
ଅଭିଭାବକ ତଥା ଶିକ୍ଷକମାନେ ଧାନ ଦେବା ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ । 


ପିଲାଦିନର କେତେକ ଭକ୍ତି ରସାତ୍ସକ କବିତା ପିଲାଟି ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସ୍ଵରଣ ରହିଥାଏ । ହୁଏତ ସେ ପିଲାଦିନେ ସେତେ ବୂଝିପାରୁ ନଥଲା, ତା'ର ଗହନ 
ଅର୍ଥ । ବୟସ ବଢ଼ିବା ସଂଗେ ସଂଗେ ସେହି କବିତାର ଅର୍ଥକୁ କ୍ରମେ ବୁଝିଛି, 
ଅନୁଭବ କରୁଛି । କିନ୍ତୁ ପିଲାଦିନେ ଏହି ଭଚ୍ତିରସାତ୍ସକ କବିତାକୁ ପଢ଼ିଥଲେ, ମୁଖସ୍ଥ 
କରି ନଥିଲେ ଏବେ ସେ କଂଣ ତାକୁ ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତା । 


ଓଡ଼ିଆ ଶିଶୁ -ସାହିତ୍ୟର ଅନ୍ୟତମ ପ୍ରାଣ ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ସ୍ବର୍ଗତ ରାମକୃଷ୍ଣ ନନ୍ଦଙ୍କର 
‘ଆହେ ଦୟାମୟ ବିଶ୍ବ ବିହାରି” - ପ୍ରାର୍ଥନାଟି ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାୟ ପ୍ରତି ସ୍ବୁଲ ଓ ଘରେ 
ଘରେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବି ବୋଲା ଯାଉଛି । ଏଥରେ କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଧର୍ମ କଥା 
କୁହାଯାଇ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ପିଲାଟିର ନୈତିକ ଜୀବନର ବିକାଶ ପାଇଁ ଅତି କମ୍‌ରେ 
ଅତି ସରଳ ଭାବରେ ଏଥୁରେ ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି ¬ ତାହା ଶିଶୁ ମନକୁ ମୋହିତ 
କରିଛି । ସେଥପାଇଁ ଏହି ପ୍ରାର୍ଥନାଟି କାଳଜୟୀ ହୋଇ ପାରିଛି । 


ଏବେବି ବାର୍ବକ୍ୟ ଅବସ୍ଥାରେ ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତି ପିଲାଦିନର ଏହି ପ୍ରାର୍ଥନାକୁ ଘଟନା 
ବିଶେଷରେ ଶୁଣି ହୁଅନ୍ତା,ଏପରି କାହିକି ? ଏଥିରୁ ଜଣାଯାଏ - ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ଭାବ 
ସଂପନ୍ନ କବିତାର ପ୍ରଭାବ ଓଡ଼ିଆ ସମାଜରେ ବେଶ୍‌ ପଡ଼ିଛି । 


କେତେକ ଆଲୋଚକ ହୁଏତ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିପାରନ୍ତି ଯେ, ପିଲାଟି ଦିନରୁ 
ଭଶ୍ଵର /ଠାକୁର ,ଦେବତା ଆଦି କଥା ମୁଣ୍ଡରେ ପୁରେଇ ଦେଲେ ସେମାନଙ୍କ ମନର 
ସାଧାରଣ ବିକାଶ ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ଦୁଏ ସବୁବେଳେ ଅନ୍ଯ ଉପରେ ଭରସା” କରିବା 
ପ୍ରବୂତ୍ତିଟି କିନ୍ତୁ ଜାଗି ଉଠେ । ଏହା ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଏକ ସମସ୍ୟା ସୃଷ୍ଟି କରେ ! 
କିନଧୁ ଏହି ମତ କେତେଦୂର ଯୁକ୍ତିଯୂକ୍ତ ଓ ସତ୍ୟାଶ୍ରୟୀ ତାହା ବିଚାର କରିବାର କଥା | 


ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଠାରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ” କରିଦେଲେ ତାଙ୍କ ଉପରେ ଭରସା ରଖୁଲେ 
' ଆତ୍ୃପ୍ରତ୍ୟୟ ” ପିଲାଟି ମନରେ ସୃଷ୍ତି ହୁଏ | ଏହି ପ୍ରତ୍ୟୟ” ଭାବ ହିଁ ସଫଳତାର 
ଚାବିକାଠି । ମାତ୍ର, ଏକଥା ସତ୍ୟ ଯେ, ଭକ୍ତିଧର୍ମା କବିତା ଗୁଡ଼ିକ ପିଲାଙ୍କ ଉପଯୋଗୀ 
ହେବା ବାଞ୍ଚନୀୟ | ଉଭୟ ଭାବ, ଭାଷା ଓ ଛନ୍ଦ ପ୍ରତି ରଚୟିତା ସତର୍କ ଦୃଷ୍ଟି ଦେବା 
ଆବଶ୍ୟକ | ଏହି ତିନିଗୋଟି ଉପାଦାନ ପରସ୍ପର ସହିତ ସଂପୂକ୍ତ ନ ହେଲେ, ଏହା 
ଶିଶୁ ଉପଯୋଗୀ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ଆଧ୍ୟାଚ୍ଧିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଛୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ୪ 5 JESSE 
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| ପାଞ୍ଚ | 


ଏବେ ଯେଉଁ ସଙ୍ଗ ଆଧ୍ଯାତ୍ସଧର୍ମୀ, ଭକ୍ତିରସାତ୍ଵକ କବିତା ସବୁ ରଚନା 
କରାଯାଉଛି - ସେସବୁ ପ୍ରାୟ ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାରର । ତଥାପି, ଏହାର ଆବଶ୍ଯକତା 
ରହିଛି । ଏହିପରି କବିତାର ପ୍ରଭାବ ଉଭୟ ଶିଶୁ ଓ ବୟସ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଉପରେ ପଡୁଛି ! 
ମାତ୍ର ଯୁବାବସ୍କାରେ ଏହି ପ୍ରଭାବ କିଞ୍ଚତ ଦୁର୍ବଳ ହେବା ପରି ମନେ ହେଉଛି । 
କାରଣ, ଯୁବକଟି ସବୁକିଛି ଜାଣିଶୁଣି ମଧ୍ୟ ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେଉଛି । 
ତା”ର ଅସ୍ମିର ମାନସିକତା ତାକୁ ସମସ୍ଯା ଜାଲରେ ବାନ୍ଧି ପକାଉଛି । ସେ ମୁଖସ୍ତ 
କରିଥୁବା ପଣିକିଆ କୂ ଭୁଲି ଯାଉଛି । ତେଣୁ ସମାଜରେ ସମସ୍ଯା ଦେଖାଦେବା - 
ସ୍ବାଭାବିକ କଥା । ତଥାପି ଶୈଶବ ଓ କୈଶୋର ଜୀବନର ଭକ୍ତି ରସାତ୍ସକ କବିତା 
ତା ମନ - ନଦୀରେ ଉବୁଟୁବୁ ହୁଏ । ସେ ଦୃନ୍ଦ୍ରରେ ପଡ଼େ । ଏହି ଦୃନ୍ଦ୍ଧ ମଧ୍ୟ ଏକ 
ସୁଲକ୍ଷଣ । ଏହା ହିଁ ତା'ର ଶୈଶବ ଓ କୈଶୋରର ଜାବନର ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ଧାରଣା ! ସୁତରାଂ, ଶିଶୁ କବିତା କ୍ଷେତ୍ରରେ “ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା” କୁ କେମିତିକା ଅସ୍ଵୀକାର 
କରାଯିବ ? 2୪ 
ବରିଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାପକ : ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ବିଭାଗ 
ଚାନ୍ଦବାଲି ମହାଚିଦ୍ୟାଳୟ, ଚାନ୍ଦବାଲି,ଭଦ୍ରକ | 


apa — TI OA A PP OP 
OT CO ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଢୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା, ଜନଜୀବନ ଓ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ 


୬ ଡ଼ଃ ଭାଗବତ ବେହେରା 


“ ଆଧ୍ଧାତ୍ିକ”” ଶବ୍ଦର ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥ ହେଲା ଇଶ୍ଵର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଅନୁଚିନ୍ତ ।” 


ଆତ୍ସା ଭଶ୍ଵର ଚିନ୍ତାରେ ବ୍ଯାପୂତ ହେଲେ ଯେଉଁ ଭାବ ସଂଜାତହୁଏ ତାହାକୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ଭାବନା ବୋଲି କୁହାଯାଇଥାଏ। ଏହି ଭାବ ହିଁ ହେଉଛି ଆତ୍ସାନୁଭୂତି । ଅନୁଭୁତି 
ବିନା ଏହା ସମ୍ଭବ ହୋଇ ପାରେନା । ଜାବ ମାତ୍ରେ ହିଁ ଅନୁଭୂତି ଅଛି । ମାନବୋତ୍ତର 
ଜୀବ, ଏପରିକି କୀଟ ପତଙ୍ଗ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ପଶୁ ପକ୍ଷୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଭିଙ୍କର 
ଅନୁଭୂତି ରହିଛି ମାତ୍ର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜୀବ ମାନବର ଅନୁଭୁତି ସେମାନଙ୍କ ଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ 
ଭିନ୍ନ । ସେଥପାଇଁ ଏକମାତ୍ର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପ୍ରାଣୀ ମନୁଷ୍ଯ ହିଁ ଗଭୀର ଭାବରେ ଅନୁଭବ 
କରିପାରେ ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ ତତ୍ତଵକୁ ଓ ତଥ୍ୟକୁ । ତା'ର ସେହି ଗଭୀର ଅନୁଭୂତିରେ 
ଆଙ୍ଵିକ ସ୍ତରରେ ଆଲୋଡ୍ରନ ସୃଷ୍ଷି ହୁଏ - ଯାହାକୁ ଇଶ୍ଵାରୁନୁଭୂତି ବୋଲି 
କୁହାଯାଇଥାଏ । ତା'ର ଅନ୍ୟ ନାମ ହିଁ ହେଉଛି ଆଧ୍ୟାତ୍ଧିକତା । 

ଭଶଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଗଭୀର ବିଶ୍ଵାସ, ଭର୍ତି, ଅନୁରକ୍ତି, ସ୍ବେହ, ପ୍ରେମ ହିଁ ଆଧ୍ୟାତ୍ସ 
ଚେତନାର ଏକ ଏକ ଦିଗ । ଏହା କେହି କାହାରିକୁ ଶିଖାଇ ଦେଇ ନଥାଏ । 
ସ୍ଵତଃପ୍ରବୃତ୍ତ ଭାବରେ ହୃଦୟରେ ଏହା ଜାତ ହୁଏ । ମାନସିକ ରାଜ୍ଯକୁ ଏହା ଗତି 
କରି ଅନ୍ତରରେ ଏଭଳି ନାନ୍ଦିନିକ ଭାବ ଚେତନାକୁ ଜାଗ୍ରତ କରାଏ ଯେ, ଯାହାର 
ପ୍ରଭାବରେ ଜୀବ ଦିବ୍ୟାନନ୍ଦ ବା ବ୍ରହ୍ମାନନ୍ଦ ସୁଖକୁ ଲାଭ କରିଥାଏ । କ୍ଷମତା, ଧନ, 
ଯଶ, ରୂପ, ଗୁଣ, ଆଦି ଷତ ସଶର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତିରୁ ଯେଉଁ ସୁଖ ମିଳିଥାଏ, ତାହାଠାରୁ 
ହଜାର ହଜାର ଗୁଣରେ ଅଧୁକ ସୁଖ ମିଳେ ଇଶ୍ଵର ଅନୁଚିନ୍ତାରୁ । ଦାନ, ଧର୍ମ, 
ଦୟା,କ୍ଷମା, ଗୁଣରେ ବିଭୂଷିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେଉଁ ପୁଣ୍ୟ ଅର୍ଜନ କରେ, ତାହା ଠାରୁ ଅଧୁକ 
ପୂଣ୍ୟ ଅର୍ଜନ କରିପାରେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଯିଏ କି ଇଶ୍ଵରାର୍ପିତ ହୋଇ କର୍ମ କରିଥାଏ । 
ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗୀତାରେ କହିଛନ୍ତି, ‘ତୁମେ ତୁମର ସକଳ କର୍ମକୁ 
ମୋ ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ କରିଦେଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ଚାଲ, ସେ କର୍ମରେ ଯଦି କିଛି 
ପାପ ତାପ ଆଏ, ତା ହେଲେ ମୁଁ ତାକୁ ଧୋଇ ଦେଇ ତୁମକୁ ଯଥାଯଥ ଫଳ ପ୍ରଦାନ 
କରିବି |” 

ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ଭଶ୍ଵର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଅନୁଭୂତି କିମ୍ଭା ଅନୁଚିନ୍ତା ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ସମସ୍ତେ ଏହାକୁ ଅନୁଭବ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହି ଅନୁଭବ ସଭିଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ଵତଃପ୍ରବୃର 


ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମା ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରାବି ୪ ୮" EES 
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ନୁହେଁ । ଏଥୁପାଇଁ ଶିକ୍ଷା ଦୀକ୍ଷାର ଯଥେଷ ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି । ସେଥୁପାଇଁ ମୁନି 
ରଷିମାନେ ନାନା ପନ୍ଛା ନିର୍ବାରଣ କରି ଯାଇଛନ୍ତି । ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଲାଭ କରିବା, ଭଶ୍ଵବରଙ୍କୁ 
ଅନୁଭବ କରିବା କିମ୍ବା ଲଶ୍ବରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଜ୍ଚନ କରିବା ନିଶ୍ଚିତ ଏକ କଷ୍ଟକର 
ବ୍ୟାପାର । ତାହାକୁ ସରଳୀକରଣ କରି ସର୍ବସାଧାରଣଙ୍କ ନିକଟରେ ଯୋଗ ନିଷ୍ଠ 
ତପସ୍ବୀ, ସାଧୁ, ସନ୍ମ,ମୁନି, ରଷିମାନେ ଏପରି ବାଢ଼ି ଦେଇ ଯାଇଛନ୍ତି ଯେ ଯୁଗେ 
ଯୁଗେ ମାନବ ସେହି ମାନଙ୍କର ପୁଣ୍ୟଫଳରୁ ହିଁ ଭଗବତ ଚେତନା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନ 
ଅର୍ଚ୍ଚନ କରିପାରୁଛି । ତାହା ହେଉଛି ଆମ ମାନଙ୍କର ଶାସ୍ତପୁରାଣ- ଯାହାକୁ ଆମେ 
ଆମ ଭାଷାରେ ସାହିତ୍ୟ ବୋଲି କହୁଛୁ । ଯୋଗ, ତପସ୍ୟା ଲବ୍ଧ ଜ୍ଞାନକୁ ଆମର 
ସାଧୁ ସନ୍ୟାସୀ ମାନେ ଆମର ବେଦ, ବେଦାନ୍ତ, ଉପନିଷଦ, ପୂରାଣ ମାନଙ୍କରେ 
ଏପରି ରୂପ ଦେଇ ଯାଇଛନ୍ତି, ଯେତେ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମାନବ ସଭ୍ୟତା ତିଶ୍ପି ରହିଥିବ 
ସେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ସବୁର ମୂଲ୍ୟ କେବେ ବି ଉଣା ହେବ ନାହିଁ । ସେ ସୃଷ୍ଷି 
ସଂପଦ ତାର କଳାତ୍ନକ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ପାଇଁ କାଳକୁ ଜୟ କରି ଯାଇଛି । ଶହ ଶହ 
ତପନିଷ୍ଠ ସନ୍ୟାସୀଙ୍କ ମୁଖ ନିଃସୃତ ବେଦବାଣୀ, ବାଲ୍ଲିକୀ, ବ୍ୟାସ, ପରାଶର, ଜୈମିନି 
ଭଳି ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରଚିତ ରାମାୟଣ, ମହାଭାରତ, ଶ୍ରୀମଦଭାଗବତ ଆଦି 
ଗ୍ରନ୍ଧ ମାନଙ୍କରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ଧିକ ଚେତନା ସଂପର୍କରେ ଯେଉଁ ଚର୍ଟ୍ଟା କରାଯାଇଛି ତାହା 
ସବୁ ଯୁଗ , ସବୁ କାଳ ପାଇଁ ଚେତନାର ଆଦର୍ଶ ହୋଇ ରହିଯାଇଛି । 

ଜୀବ ସମାଜରେ ମନୁଷ୍ଯ ହିଁ ହେଉଛି ଏକମାତ୍ର ପ୍ରାଣୀ ଯିଏ ହସ, କାନ୍ଦ 
ଦୁଃଖ, ସୁଃଖ, ସ୍ବେହ ଓ ପ୍ରେମକୂ ଠିକ୍‌ ବୁଝିପାରେ ଏବଂ ଏସବୁର ପରିପ୍ରକାଶ 
ମନୁଷ୍ୟର ମନ ରାଜ୍ୟରେ କିପରି ସଂଘଟିତ ହେଉଛି ତାହାକୁ ମଧ୍ଯ ସେ ଜାଣି 
ପାରେ । ଏ ସମସ୍ତ ଜାଣିବା ପାଇଁ ସେ ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନର ପ୍ରେରଣା ପାଇଥାଏ |! ମନୁଷ୍ୟର 
ଏହିଦିବ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ଦେଖୁ ସ୍ବୟଂ ବିଶ୍ଵ ପିତା ମଧ୍ଯ ତୁଷ୍ଠ ହୋଇଥାନ୍ତି । 

“ ମନୁଷ୍ୟ ଦେହେ ଦିବ୍ୟ ଜ୍ଞାନ 

ଦେଖୁ ସନଧୁଷ୍ଠ ଭଗବାନ ।| 

ଦିବ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ହିଁ ମାନବ ଶିଶୁକୁ ଶେଷ୍ଠ ପ୍ରାଣୀର ଆସନରେ ଆସୀନ କରିପାରିଛି । 
ମନୁଷ୍ୟ ଭାବରେ ସେ ଯେତେବେଳେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଛି ସେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ 
ଜାଣିଛି ପାରିଛି ଯେ “ମାନବିକତା” ହେଉଛି ତା”ର ଚିର ସହଚର । ସତ୍ୟ, ଶାନ୍ତି, 
ଦୟା, କ୍ଷମା, ସେବା, ତ୍ଯାଗ, ସ୍ବେହ, ପ୍ରେମ, ଏସବୁ ହେଉଛନ୍ତି ମାନବିକ ତା'ର 
ଚିର ସାଥୀ। ଏହି ମାନବିକତା ଗୁଣମାନହି ମନୁଷ୍ଯକୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସବାଦୀ କରାଇଥାଏ । 
ହିଂସା, ଦ୍ଵେଷ, କାମ, କ୍ରୋଧ, ନୃଶଂସତା, ପ୍ରତାରଣା, ଲୁଣ୍ଠନ, ଆଦି କର୍ମ ମାନବିକତା 
a ୪ ୯ ଅଧ୍ୟାଚ୍ଧିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ବିରୋଧୁୂ ଅଟେ ! ଏହି କର୍ମ ସହ ଜଡ଼ିତ ମାନବ ସାଧାରଣରେ ମନୁଷ୍ୟ ବୋଲି 
ପରିଗଣିତ ହେଉଥଲେ ମଧ୍ଯ ଆଧ୍ୟାତ୍ଧ ଜଗତରେ ଏମାନେ ପଶୁ ଠାରୁ ହୀନ ଅଟନ୍ତି । 
ଏମାନେ ଆସୁରିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଦ୍ଵାରା ବଶ ହେଉଥିବା ହେତୁ ଏମାନଙ୍କ ଅସୁରଆଷଖ୍ଯାରେ 
ଆଖ୍ୟାୟିତ କରାଯାଇଥାଏ | ମାନବିକତା ଦେବତ୍ଵ ସହ ସମାନ ! ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜରେ 
ବସବାସ କରୁଥିବା ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ଦେବଗୁଣ ବିଭୂଷିତ ନୁହଁନ୍ତି କିମ୍ବା ସମସ୍ତେ 
ଅସୁରନୁହଁନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମାନବ ଶିଶୁ ଦେବତ୍ଵରୁ ଜାତ ହୋଇ ଗୁଣ କର୍ମ ଅନୁସାରେ 
ମାନବିକ ଓ ଆସୁରିକ ପ୍ରବୂତ୍ତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ କିପରି ଦେବତ୍ବର 
ଅଧ୍ୂକାରୀ ହୋଇ ପାରିବେ ସେଥିପାଇଁ ପରମ୍ପରାକ୍ରମରେ ଆମର ସାମାଜିକ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଧାରାରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ସ ଚେତନାର ଯେଉଁସ୍ତୋତ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଛି, ତାହାକୁ ଯିଏ ଯେଉଁ 
ଭଳି ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ- ସେ ସେହିଭଳି ମହତ ଗୁଣରେ ଭୂଷିତ ମଧ୍ୟ ହୋଇପାରେ । 
ଇଶ୍ଵର ଉପାସନା, ଭଶୃବରଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି, ଭଶ୍ଵର ସନୁଷ୍ଟ ହେଲା ଭଳି ବିଭିନ୍ନ କର୍ମ କରି 
ପାରିଲେ ମଣିଷ ଲଶ୍ବର କୃପା ଲାଭ କରେ । ତାହା ହିଁ ହେଉଛି ବାସ୍ତବରେ ମନୁଷ୍ୟର 
ଧର୍ମ । ମନୁଷ୍ଯର କର୍ମର ଏହି ମାର୍ଗ ହିଁ ହେଉଛି ଆଧ୍ଯାତ୍ଵ ଚେତନାର ଏକ ଏକ 
ଦିଗ । ମହାମୁନି ବ୍ୟାସ ତାଙ୍କ ମହାଭାରତ ଗ୍ରନ୍ଧରେ “ଧର୍ମ” ଓ ଆଧ୍ଯାତ୍ସ ମାର୍ଗ 
ସଂପର୍କରେ ସୂଚନା ଦେଇ ଲେଖଛନ୍ତି ଯଦି ବ୍ୟକ୍ତି ହିଂସା ଓ କ୍ରୋଧର ମାର୍ଗକୁ 
ପରିହାର କରି ଦାନ ,ଧର୍ମ ଆଦି କର୍ମରେ ମନୋନିବେଶ କରେ, ଦୁଃଖୀ ଦରିଦ୍ରଙ୍କ 
ସେବା କରେ, ପିତାମାତାଙ୍କୁ ଭକ୍ତ କରେ ତେବେ ସେ ନରଲୋକରେ ଯଥାଯଥ 
ଯଶ ଲାଭ କରେ ।” ସେହି ବ୍ୟନ୍ତି ହିଁ ବାସ୍ତବରେ ଧର୍ମୀ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ସବାଦୀ ଅଟେ । 
ଅଦର୍ତ ସ୍ୟାନୁ ପାଦାନାଂ ଦାନ 
ଅହିଂସା ସତ୍ୟମକ୍ରୋଧ ଇଜ୍ୟା ଧର୍ମସ୍ୟ ଲକ୍ଷଣମ୍‌ |! 


ମାତା ପିତା ଗୁରୁଣାଂଚ ପୂଜା ବହୁ ମତା ସମ 

ଇହ ଯୁକ୍ତ ନର ଲୋକେନ ଯଶଚ ମହଦଶ୍ରତୋଃ ” 

ଆଧାତ୍ସିକତା ଲଶ୍ଵର ଉପାସନା ହେଉ, ଦାନ, ଧର୍ମ, ଆଦି ପୂଣ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉ 
› ପିତା ମାତା ଗୁରୁକନଙ୍କ ସେବା ହେଉ ଅଥବା ସ୍ବେହ , ପ୍ରେମ,କରୁଣା, ଦୟା, କ୍ଷମା 
ଆଦି ଗୁଣ ହେଉ ଏହା ଯେ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ମାନବ ସମାଜକୂ ଯଥାର୍ଥ ଆଲୋକ 
ପ୍ରଦାନ କରି ଆସିଛି , ଏକଥାରେ ଦ୍ବିମତ ହେବାର ନାହିଁ ! 

ଆଧ୍ୟାତ୍ସ ଚେତନା କହିଲେ ସାଧାରଣ ଲୋକ ମାନେ ଭତଶ୍ଵର ଉପାସନାକୁ ହି 
ବୁଝିଥାନ୍ତି । ଏକମାତ୍ର ଶ୍ଵର, ଭଗବାନ, ପରଂବ୍ରହ୍ମ ହି ହେଉଛନ୍ତି ଏ ସଵଷ୍ଠିର 


G 


Sr a rn a sn Sr ————””"——”~m——ଵଢ"_— 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାବ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ୪ EES 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ନିୟାମକ । ସେ ଏ ସୃଶ୍ଚିକୁ ସର୍ଜନା କରିଛନି, ପାଳନ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ସେ 
ଯେତେବେଳେ ଚାହିଁବେ ଏ ସୃଷ୍ତିକୁ ସଂହାର ମଧ୍ୟ କରିପାରିବେ | ମାନବର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କର୍ମକୁ ସେହିଁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରୁଛନ୍ି । ମାନବ କ'ଣ କରିବା ଉଚିତ, କ'ଣ କରିବା 
ଅନୁଚିତ, ତାହା ସେ ବିଭିନ୍ନ ମାର୍ଗରେ ମାନବ ସମାଜକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥାନ୍ି । ଏପରିକି 
ଆବଶ୍ୟକ ପଡ଼ିଲେ ସେ ନାନା ରୂପରେ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରି ଏ ଧରାଧାମକୁ ମଧ୍ୟ 
ଓହ୍ଲାଇ ଆସନ୍ତି । ଲୋକାଳୟରେ ଦେହ ଗ୍ରହଣ କରି ତାଙ୍କର ବିବିଧ କର୍ମ ଦ୍ବାରା 
ମାନବ ସମାଜକୁ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ ସଂପର୍କରେ ସୂଚନା ଦେଇ ଯାଆନ୍ି । ସେଇଥ 
ପାଇଁ ତ ଭଗବାନ ନର ରୂପରେ ରାମ, କୃଷ୍ଣ ଆଦି ରୂପ ପରିଗ୍ରହଣ କରି, ସାଧାରଣ 
ମନୁଷ୍ଯ ଭଳି ବହୁ ଦୁଃଖ କଷଣ ସହ୍ୟ କରି ମାନବ ସମାଜକୁ ସତ୍ୟ, ଶାନ୍ତି, ଦୟା, 
କ୍ଷମା, କରୁଣା, ସ୍ବେହ, ପ୍ରେମ ଦ୍ଵାରା ଦେବତ୍ଵ କିପରି ଲାଭ କରାଯାଇ ପାରେ, ସେ 
ସଂପର୍କରେ ନାନା ଶିକ୍ଷା ଦେଇ ଯାଇଛନ୍ତି ! ରାମାବତାରରେ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ରାମଚନ୍ଦ୍ର 
ରାଜକୂଳରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରି ମଧ୍ୟ ଯେଉଁ ଦୂଃଖମୟ ଜୀବନ ଯାପନ କରିଛନ୍ତି 
ପୁତ୍ର ହୋଇ ପିତ୍ସ ସତ୍ଯ ପାଳନ କରି ଚଉଦ ବର୍ଷ ବନଗମନର କଷ୍ଟକୁ ହସି ହସି 
ବରଣ କରି ନେଇଛନ୍ତି ! ଜଗତ୍ଜନନୀ ମା” ଲକ୍ଷ୍ମୀ ସୀତା ରୂପରେ କନ୍ଧ ଗ୍ରହଣ କରି 
ଯେଉଁ ଲାଞ୍ଚନା ଯେଉଁ ପୀଡ଼ା ଭୋଗିଛନ୍ତି ତାହା. ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ମାନବ ସମାଜକୁ 
ନାରୀ ଧର୍ମ ସଂପର୍କରେ ଶିକ୍ଷା ଦେଇ ଚାଲିଛି । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ବହୁବିଧ 
ଲୀଳା କର୍ମମାନ ମାନବ ସମାଜ ନିମିତ୍ତ ସବୁ କାଳ ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ ହୋଇ ରହିଛି | 
ଆମ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାର ଉତ୍ସ ଆମ ଅଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନାର ପ୍ରାଣ ପିଣ୍ଡ, ଭଚ୍ରି 
ଭାବନାର ଧାରା ସବୁ ଯୁଗ ଯୁଗ ପାଇଁ ସଂଚିତ ହୋଇ ରହିଯାଇଛି ଆମ ସାହିତ୍ୟ 
କୋଷ ଭିତରେ ଯାହାକୁ ପାଠ କରି ଯୁଗେ ଯୁଗେ ମନୁଷ୍ୟ ଅନୁଭବ କରିପାରୁଛି ଧର୍ମ 
କ'ଣ ? ପାପ କ”ଣ ? ପୂଣ୍ୟ କ”ଣ ? ମନୁଷ୍ୟ କ”ଣ କରିବା ଉଚିତ, କ'ଣ 
କରିବା ଅନୁଚିତ | କେଉଁ ମାର୍ଗରେ ଗତି କଲେ ସୁଫଳ ତଥା କେଉଁ ମାର୍ଗରେ ଗତି 
କଲେ ତାକୁ କୂଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ ! ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ଧରି ଆମର ସାମାଜିକ 
ଗୃହରେ ସାଇତି ହୋଇ ରହିଥିବା ବେଦ, ବେଦାନ୍ତ, ଉପନିଷଦ, ଗୀତା, କାବ୍ୟ, 

ପୁରାଣ, ନାଟକ ଆଦି ଆମକୁ ଏହି ଶିକ୍ଷା ହିଁ ଦେଇ ଆସୁଛି । ଏହି ଗ୍ରନ୍ନ ସମୂହ ହିଁ 
ହେଉଛି ଆମ ଜନଚେତନାର ପ୍ରାଣ, ଧର୍ମ ଚେତନାର ଉତ୍ସ ତଥା ଅଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାବନାର 
ମୂଳ ପିଣ୍ଡ । ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ଧରି ଏହା ଆମର ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ତଥା 
ମାନବିକ ସ୍ମିତିକୁ ଦୃଢ଼ କରି ଆସିଛି ଏବଂ ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏ- ସଭ୍ୟତା ତିଷ୍ଠି 
ରହିଥିବ, ସେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହା ମାନବ ସମାଜକୁ ଅମ୍ପତର ବାରି ସେଚନ କରି 
= 2 ୧ ଆଧ୍ୟାବ୍ଧିଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ତୁଷ୍ଟ କରି ଚାଲିଥଵବ । ଯେଉଁ ସବୁ ଦିବ୍ୟଦ୍ରଷ୍କା ଗଣ ଏହାକୁ ସୃଷ୍ଚି କରିଥିଲେ ସେମାନେ 
ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ି ପାଇଁ ଏସବୁ ଗ୍ରନ୍ଧମାନ ପ୍ରଣୟନ କରିନଥିଲେ । ତାଙ୍କର ଏକାନ୍ତ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥଲା ସେହି ଗ୍ରନ୍ଧମାନଙ୍କ ମାଧ୍ୟମରେ ମନୁଷ୍ଯ ସମାଜକୁ ମାନବିକତା 
ସଂପର୍କରେ ଶିକ୍ଷା ଦେବା । ଶରବିଦ୍ଧ କ୍ରୌଞ୍ଚ ପକ୍ଷୀର କରୁଣ ଧ୍ଵନି ବାଲ୍ଲିକୀଙ୍କୁ ତପସ୍ୟାରୁ 
ସିନା ରହିତ କରିଥଲା ହେଲେ, ସେହି କରୁଣର ଧ୍ବନିରୁ ଯେ ବାଲ୍ିକୀ ରାମାୟଣ ସୃଷ୍ଟି 
କରିପାରିବେ - ତାହା ସେ ନିଜେ ମଧ୍ୟ ଜାଣି ନଥଲେ | ମାନବ ସମାଜ କିଭଳି 
ହେବା ଉଚିତ, ସ୍ବେହ, ପ୍ରେମ, ଦୟା, ମଣିଷର ବାସ୍ତବ ସହଚର ହେବା ଏକାନ୍ତ 
ବାଞ୍ଚନୀୟ , ଏହାକୁ ଅନୁଭବ କରି ବାଲ୍ଲୀକି ରାମାୟଣ ରଚନା କରିଥଲେ । 
ସେହିଭଳି “ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାବଗତ” ଗ୍ରନ୍ଧ ମାନବ ସମାଜ ନିମିତ୍ତ ବାଞ୍ଚା କଳତରୁ 
ସଦୃଶ” ବୋଲି ବ୍ୟାସ ଦେବ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଯାଇଛନ୍ତି ଯାହାକୁ ପାଠ କଲେ, ଅଥବା 
ଶ୍ରବଣ କଲେ ମୂତ ପ୍ରାଣରେ ମଧ୍ୟ ଜୀବନ ସଂଚାର ହୋଇପାରେ । 

“ ନିଗମ କଳ୍ପତରୌ ଗଳିତଂ ଫଳଂ 

ଶୁକ ମୁଖାଦମୃତଦ୍ରବ୍ଯ ସଂଯୁତମ୍‌ 

ପିବତଃ ଭାଗବତ ରସମାଳୟଃ 

ମୁହୁଁରୁହୁ ରସିକାଃ ଭୂବିଭାବୁକାଃ । ” 

ମାନବ ଜୀବନ ଦୂର୍ଲୁଭ ଜୀବନ | ଏହି ଦୁର୍ଲଭ ଜୀବନକୁ ପୁଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକ ଭାବନା ଏକାନ୍ତ ବାଞ୍ଚନୀୟ | ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ସଂପର୍କରେ ଜ୍ଞାନ, ଇଶ୍ଵର 
ଅନୁଚିନ୍ତା, ସତ୍କର୍ମ ତଥା ଯଥାର୍ଥ ମାନବ ସଂଜ୍ଞାଧାରୀ ମାନବଟିଏ ହେବା ପାଇଁ 
ଆମକୁ ସାହିତ୍ଯ ସହ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ପୁନଶ୍ଚ ସାହିତ୍ୟର ଏକ 
ସଂଜ୍ଞା ହେଉଛି - “ମାନବ ଜୀବନ ହିଁ ସାହିତ୍ୟ” ଏଣୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକତା ସମାଜ ଜୀବନ 
ବା ମାନବ ଜୀବନ ଓ ସାହିତ୍ୟ ଯେ ଗୋଟିଏ ସରଳରେଖାର ଏକ ଏକ ବିନ୍ଦୁ 
ଏହାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନପାରେ । ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, ସମାଜ, ରାଜନୀତି, 
ଅର୍ଥନୀତି ସହ ନୈତିକତା, ମାନବିକତା, ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକତା ସବୁ ସାହିତ୍ଯ ସହ ମିଶି 
ଏକାତ୍ସ ହୋଇଯାଇଛି । ସୃଷ୍ଟିର ପ୍ରଥମ ପ୍ରଭାତରୁ ଏହି ଧ୍ରବ ସତ୍ୟ ହିଁ ସାହିତ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ 
ଝଙ୍କୃତ ହୋଇ ଆସିଛି ଏବଂ ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମାନବ ସଭ୍ୟତା ତିଷ୍ପି ରହିଥୁବ, 
ସେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାହିତ୍ୟ ରାଜ୍ୟରେ ଏହି ସତ୍ୟ ହିଁ ଝଙ୍କୃତ ହେଉଥୁବ । 

ଧର୍ମପ୍ରାଣ ଆମ ଉତ୍କଳ ମାଟି ଓଡ଼ିଆ ଜନତା ତଥା ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏହି ସତ୍ଯ ଟି ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ିର ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟରୁ ହିଁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଇଛି । ପ୍ରାକ୍‌ 
ସାରଳା ଯୂଗରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସାରଳା, ପଞ୍ଚସଖା, ରୀତି, ଆଧୁନିକ ଓ ସର୍ବୋପରି 
ଆଧ୍ୟାଚ୍ମିବଟା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ 8 ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବି ୫ ? EEEEEEEEIII 
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ଅତ୍ୟାଧୁନିକ କାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ସୃଷ୍ଟ ବିଭିନ୍ନ ସାହିତ୍ୟକୃତିରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ଧ 
ଚେତନା ତା'ର ସ୍ପିତିକୁ ସୁଦୃଢ କରି ପାରିଛି । ଆଧ୍ୟାତ୍ସଚେତନାର ଦେଶ ଓଡ଼ିଶାର 
ଗୋଡ଼ି, ମାଟି, ପାଣିପବନ ସବୁଠି ଭଗବତ୍‌ ବାଣୀ ହିଁ ଝଙ୍କୃତ ହୋଇ ଉଠେ । 
ମହାମହିମ ମହାପ୍ରଭୁ , ବଡ଼ ଠାକୁର ଯେ ଦେଶର ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, ଜନଜୀବନର 
ମୂଳପିଣ୍ଡ ସେ ଦେଶର ସାହିତ୍ୟରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ମୁଖ୍ଯ ସ୍ଥାନ ନେବା କିଛି ବିଚିତ୍ର 
କଥା ନୁହେଁ । ପଂଚଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଆଦି କବି ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ସୃଷ୍ଟ ବିଭିନ୍ନ 
ପୁରାଣ, ଷୋଡ଼ଷ ଶତାବ୍ଦୀରେ ପଂଚସଖାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟ ପୁରାଣକୃତି ତଥା ଭଜନ ଜଣାଣ 
ମଧ୍ୟରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ଯେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଥଲା, ଏହା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଓଡ଼ିଆ ଅନୁଭବ କରି ପାରିଥବେ | ସାରଳା ଦାସଙ୍କ “ମହାଭାରତ”, ବଳରାମ 
ଦାସଙ୍କ ' ରାମାୟଣ", ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ‘ଭାଗବତ? ଓ ଅଚ୍ଯୟୁତା ନନ୍ଦଙ୍କ ‘ହରିବଂଶ! 
ଗ୍ରଚ୍ଧମାନ ଆମ ସାହିତ୍ୟ ଇତିହାସରେ ଯେ ମହାର୍ଘ୍ୟ ରତ୍ନ ତାହା ନୁହେଁ, ଏହି ଗ୍ରନ୍ଛ 
ଗୁଡ଼ିକ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି ତଥା ସାମାଜିକ ଇତିହାସର ମୂଳପିଣ୍ଡ ଅଟେ । 
ଏହି ସବୁ ଗ୍ରନ୍ଛମାନଙ୍କରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାବନା ଉପରେ ଯେଉଁ ସବଦୂ ବିଚାରମାନ 
କରାଯାଇଛି, ତାହା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ପାଇଁ ଶିକ୍ଷଣୀୟ ହୋଇଛି । ସେଇଥପାଇଁ 
ଦିନ ଥଲା ଯେତେବେଳେ କି ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାମରେ ଏକ ଏକ ଭାଗବତ 
ଟୁଙ୍ଗ ଗଢ଼ି ଉଠିଥିଲା | ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଇଂରେଜମାନେ ଓଡ଼ିଶା ଅଧୂକାର 
କରିବା ପରେ ଓଡ଼ିଶା ମାଟିରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କରିବା ପାଇଁ କେତେକ ପ୍ରଦ୍ରୀଙ୍କୁ 
ନିଯୁକ୍ତ କରିଥଲେ | ସେହି ପାଦ୍ରୀମାନେ ଓଡ଼ିଶାର ଗାଁ ଗାଁ ବୁଲି ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ପ୍ରଚାରରେ 
ବ୍ୟର୍ଥ ହୋଇ ଲେଖୁଥିଲେ “ଆମେ ଗାଁ ଗାଁ ବୁଲି ଯାହା ଦେଖୁଲୁ ଓଡ଼ିଶା ମାଟିରେ 
ଖ୍ମୀଷ୍ଟଧର୍ମ ପ୍ରଚାର ଏକାନ୍ତ କଷ୍ଟକର ବ୍ୟାପାର | ଓଡ଼ିଶାରେ ଏଭଳି କୌଣସି ଗାଁ 
ନାହିଁ ଯେଉଁ ଗାଁରେ କି ଗୋଟିଏ ମୁଣ୍ଡରେ ଗ୍ରାମଦେବତୀ ମନ୍ଦିର ଅଥବା ଶିବ ମନ୍ଦିର 
ନଥୁ୍‌ବ ଏବଂ ଅପର ମୁଣ୍ଡରେ ଭାଗବତ ଟୁଙ୍ଗଟିଏ ନଥବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସନ୍ଧ୍ୟାରେ 
ଗ୍ରାମର ଆବାଳବୃଦ୍ଧବନିତା ସେହି ଟୁଙ୍ଗରେ ମିଳିତ ହୋଇ ଶଙ୍ଖ, ମୂଦଙ୍ଗ, କରତାଳ 
ଆଦି ବଜାଇ ଭାଗବତ ଗ୍ରନ୍ଧ ଶୁଣିଥାନ୍ତି । ହରିବୋଲ ଧ୍ଵନି ଦେଇ ଗଗନ ପବନକୁ 
ମୁଖରିତ କରନ୍ତି । ଭଗବାନ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କ ଆତ୍ସା, ପ୍ରାଣ ମନେ କରି, ତାଙ୍କର 
ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କୁ ସମର୍ପଣ କରିଥାନ୍ତି । ଏପରିସ୍ସଳେ ସେ ଦେଶର ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
କ'ଣ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମରେ ଦୀକ୍ଷିତ କରାଯାଇପାରେ ? ” ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ ପ୍ରାଦ୍ୀମାନଙ୍କର ଏହି 
ମନ୍ତବ୍ୟ ହିଁ ପ୍ରମାଣ କରାଇ ଦିଏ ଯେ, ଏ ଦେଶର ଲୋକମାନେ କେତେ ମାତ୍ରାରେ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ସବାଦୀ ଥଲେ । ପ୍ରତ୍ୟେହ ସନ୍ଧ୍ୟାର ଧୂପାୟିତ ଆସର ମଧ୍ଯରେ ଭାଗବତ 
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ଟୁଙ୍ଗିରେ ଗ୍ରାମର ସକଳ ଜନତା ରୁଣ୍ଡିଭୂତ ହୋଇ, ଭାଗବତ ବାଣୀ ଶ୍ରବଣ କରି 
କେବଳ ଯେ ଭାବ ଗଦଗଦ ହୋଇ ପଡୁଥିଲେ ତାହା ନୁହେଁ, ସେହି ଭାଗବତ 
ବାଣୀ ହିଁ ତାଙ୍କ ଜୀବନର ମାର୍ଗକୁ ଶୁଙ୍ଖ ଳିତ କରୁଥିଲା । କେବଳ “ ଭାଗବତ ' କିମ୍ବା 
ହରିବଂଶ” ନୁହେଁ ଏ ଯୁଗରେ ସୃଷ୍ଟ ଅସଂଖ୍ୟ ଭଜନ ଜଣାଣ, ଛାନ୍ଦ ଚଉତିଷା 
ଗୁଡ଼ିକରେ ମଧ୍ୟ ଆଧ୍ୟାତ୍ସ ଭାବନାର ସ୍ତୋତ ବହି ଯାଉଥଲା । 

ପଂଚସଖା ଯୁଗ ପରେ କାବ୍ୟ ଯୁଗରେ ସୃଷ୍ଷ ଅଧ୍ୟକାଂଶ କାବ୍ୟମାନ ଭକ୍ତ 
ଭାବନାକୁ ନେଇ ସୃଷ୍ଷି ହୋଇଛି । ଯଦ୍ୟପି ଶୂଙ୍ଗାର ରସର ପ୍ରାବଲ୍ୟ କାବ୍ୟ ସାହିତ୍ୟକୁ 
ଅଧକ ଆବୋରି ବସିଥିଲା, ମାତ୍ର ଏ ସବୁ ସତ୍ତେ ମଧ୍ୟ କବି ସମ୍ରାଟ ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଂଜ, 
ଭକ୍ତ କବି ଦୀନକୃଷ୍ଣ ବିଦଗ୍ଧ କବି ଅଭିମନ୍ୟୁ ସାମନ୍ତ ସିଂହାର, ସଦାନନ୍ଦ କବିସୂର୍ଯ୍ୟ 
ବ୍ରହ୍ମା ଆଦିଙ୍କ କାବ୍ଯକୃତିରେ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ଚେତନାର ସ୍ରୋତ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରବାହିତ ହୋଇ 
ଥିବାର ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଇଛି । 

ଆଧୁନିକ ଯୁଗ ଓ ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁବା ସାହିତ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକତାର ବିଡ଼ମ୍ବନା କେତେକାଂଶରେ ଦେଖବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ପ୍ରାଚ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି 
ଉପରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବିସ୍ତାର, ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ସାଂଗକୁ 
ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାର ଚାକଚକ୍ୟ, ଆଧୁନିକ ମନୁଷ୍ୟର ମନୋରାଜ୍ୟରେ ବିଳାସଭାବକୁ 
ଅଧକ ଭାବରେ ଜାତ କରାଇଛି । ଫଳତଃ ଆଧୁନିକ ମନୁଷ୍ଯର ମନ ସ୍ଵତଃପ୍ରବୂର 
ଭାବରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ରାଜ୍ୟରୁ ଓହରି ଆସି ବିଳାସ ଜଗତ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରି 
ଯାଇଛି ! ଏସବୂ ସତ୍ତ୍ଵେ ମଧ୍ଯ ଆଧୁନିକ କବି ତା'ର କାବ୍ଯ କବିତାରେ ଭକ୍ରି 
ଭାବନାକୁ ରୂପାୟିତ କରିବାକୁ ଭୁଲି ନାହିଁ । ଆଧୁନିକ କବି ରାଧାନାଥ, ମଧୁସୂଦନ, 
ଗଂଗାଧର, ନନ୍ଦକିଶୋର ଆଦି ସ୍ରଷ୍ଟାଗଣ ସ୍ଵ ସ୍ଵ କାବ୍ୟ କବିତା ମଧ୍ୟରେ ବିଭୁ ସତ୍ତାକୁ 
ଯଥେଷ୍ଠ ସମ୍ମାନ ଦେବା ସହ ଆଧୁନିକ ମଣିଷ ମନରେ ତାହା କିପରି ରେଖାପାତ 
କରି ପାରିବ, ସେଥପାଇଁ ସତତ ଚେଝ୍ପିତ ହୋଇଛନ୍ି | ସେଥପାଇଁ ସେମାନେ ଜଳେ, 
ସ୍ମଳେ, ଆକାଶେ ସବୁଠି ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତାର ଅନୁଭବକୁ ତାଙ୍କ କାବ୍ୟ କବିତାରେ ରୂପ 
ଦେଇଛନ୍ତି |! ଫୁଲ, ଫଳ, ତରୁଲତା, ନଦନଦୀ, କାନନ, କାନ୍ତାର ସବୁଠି ତାଙ୍କର 
ପ୍ରକାଶ ହୁଏ ବୋଲି କବି ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । 

“ ଢଳ ସ୍କଳ ବନ ଗିରି ଆକାଶ 

ତୁମ ଲୀଳା ସବୁଠାରେ ପ୍ରକାଶ ।” 

ଭକ୍ତକବି ମଧୁସୂଦନଙ୍କ କବିତା ରାଜ୍ୟରେ ସର୍ବତ୍ର ବିଭୁ ବିଳାସ ହିଁ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
କରାଯାଇଥାଏ | ଏପରିକି ଛୋଟ ଛୋଟ ପିଲାଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ଭଗବତ ପ୍ରୀତି ଜାଗରଣ 
ଆଧ୍ୟାଚ୍ଧିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରିଭୀବି ୫ ୪ ENE 
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କରବା ପାଇ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ରଚିତ ପାଠ୍ୟପୁସ୍ତକ ବର୍ଣ୍ଣ ବୋଧରେ ସ୍ରଚନା 
ଦେଇଛନ୍ତି । - 

ଯାହା ମୁଁ କରଇ ଯାହା ମୁଁ ଚିନ୍ତର 

ଯାହା ମୁଁ ଚିନ୍ତଇ ମନେ । 

ଜଗତର କଇଁ ପରମ ଇଶ୍ବର 

ଜାଣୁଛନ୍ତି ପ୍ରତି କ୍ଷଣେ । 

ମୋ ପାଖେ ଅଛନ୍ତି ଦିବସ ରଜନୀ 

ମହାପ୍ରଭୁ ପରାପ୍ୂର । ` 
ସେହି ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରି ପ୍ରତ୍ଯେକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ କବି କୋମଳମତି 
ଶିଶୁ ମାନଙ୍କୁ ଆହ୍ବାନ କରିଛନ୍ତି । 

ସ୍ଵଭାବ କବି ଗଂଗାଧର ମଧ୍ୟ ଥିଲେ ଆଧୁନିକ କାଳର ଜଣେ ଆଧ୍ୟାତ୍ସବାଦୀ 
କବି । ତାଙ୍କର ରଚିତ ବିଭିନ୍ନ କାବ୍ୟ କବିତାରେ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇ ଉଠିଥାଏ । 
ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ମହାମହିମାମୟ ପ୍ରଭୁଙ୍କ କୃପାରୁ ହିଁ ପରିଚାଳିତ ହେଉଛି । ସମଗ୍ର 
ଜଗତରେ ସେହି ମଧୁବରଷ୍ଟି କରୁଛନ୍ତି ବୋଲି କବି ସୂଚନା ଦେଇଛନ୍ତି । 

“ ବିଶ୍ଵ ଦେଖ ମଧୁମୟରେ ଜୀବନ 

ବିଶ୍ଵ ଦେଖ ମଧୁମୟ ।” 

ପ୍ରକୃତିର ତରୁଲତା, ନଦ, ନଦୀ, ଫୁଲ, ଫଳ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ପଶୁପକ୍ଷୀମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟ ଦେଇ ପୂଥବୀର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜୀବ ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରେମ, ପ୍ରଣୟ, ସ୍ବେହ, ମମତା 
ସବୁଠି ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅନୁକମ୍ପା ପୂରି ରହିଛି ବୋଲି କବି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । କବିବର 
ରାଧାନାଥ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟପ୍ରେମୀ କବି ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କ କାବ୍ୟ କବିତାରେ ଛତ୍ରେ 
ଛତ୍ରେ ଆଧ୍ୟଯାତ୍ସ ଚେତନାର ଧାରା ପ୍ରବାହିତ ହୋଇଛି । 

ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ଆଧୁନିକ ସାହିତ୍ଯ ସୃଷ୍ଷିୟ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଜଗତରେ ନୂତନ 
ଚମକ ଆଣିଥିଲେ ହେଁ,ଏ ସାହିତ୍ୟରୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅନୁଚିନ୍ତା ଦୂରେଇ ଯାଇ ନାହିଁ । 
ମାନବ ସମାଜକୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ସାନୁରାଗୀ ହେବା ପାଇଁ ଏ ଯୁଗର ସ୍ବଷ୍ଟା ମାନେ ଯଥେଷ୍ଟ 
ପ୍ରେରଣା : ଦେଇଛନ୍ତି | 

“ ବାଳ କାଳୁ ଧନ ଧର୍ମ ମୁଁ ସଂଚିବି 

ଏଜୀବନ ଅନିଶ୍ଚିତ 

କେଜାଣି କାହାର ଅବା ମୂତ୍ୟୁକାଳ 


ହୋଇଯିବ ଉପସ୍ଥିତ ।” 
rE a rr 
a 2 ୫ ଆଧ୍ୟାଚ୍ଧିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଧନ ରୂପକ ଧନ ହିଁ ମଣିଷର ଟିର ସହଚର ¦ ମନୁଷ୍ୟର ମର ଶରୀରକୁ କାଳ 
ଗ୍ରାସି ପାରେ, ମାତ୍ର ତା'ର ଧାର୍ମିକ ଅନୁଚିନ୍ତା କାଳ କାଳକୁ କାଳଜୟୀ ହୋଇ 
ରହିଯାଏ । ସେହି ଅନୁଚିନ୍ତା ହି ସଂସାର ସାଗର ଅତିକ୍ରମ କରିବାରେ ସହାୟକ 
ହୋଇଥାଏ । 

ଧର୍ମ ଏକ ପୋତ ଗଢ଼ିଛନ୍ତି ବିଧ 

ତରିବାକୂ ଏହି ସଂସାର ବାରିଧ ।” 

ଏଥି ନିମନ୍ତେ ଭାଗବତ ବାଣୀ ମଧ୍ୟ ଅଛି - 

ଧନ ଅର୍ଜନେ ଧର୍ମ କରି 

ଧର୍ମେ ପ୍ରାପତ ନରହରି | 

କେବଳ ଆଧୁନିକ ଯୁଗର କାବ୍ୟ କବିତାରେ ନୂହେଁ, ଉପନ୍ଯାସ, ନାଟକ, 
କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ୍ପ ଆଦିରେ ମଧ୍ୟ ଆଧ୍ୟାତ୍ସ ଭାବନା ବେଶ୍‌ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଇଥାଏ । ବିଶେଷ 
କରି ର୍ବଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ପ୍ରଥମ ଦୁଇ ଦଶକ ମଧ୍ଯରେ ଓଡ଼ିଆ ନାଟ୍ଯ ସାହିତ୍ଯ ହିଁ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ସ ଆନ୍ଦୋଳନର ମୁଖ୍ଯ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଛି । ସେ ସମୟରେ ରଚିତ ବହୁ 
ପୌରାଣିକ ନାଟକ ମାନ ରଚିତ ଓ ଅଭିନୀତ ହୋଇ ଓଡ଼ିଶାର ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କ 
ମନୋରାଜ୍ୟରେ ଧର୍ମୀୟ ଅନୁଚିନ୍ତାର ଜାଗରଣ କରାଇବାରେ ଯଥେଷ୍ଟ ସହାୟକ 
ହୋଇଥଲା | 

ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ତୃତୀୟ ଦଶକରୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରାପ୍ତି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମୟ ମଧ୍ଯରେ 
ସୃଷ୍ଟ କାବ୍ୟ କବିତା ରାଜ୍ୟରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ସଭାବନା ଫିକା ପଡ଼ି ଆସୁଥୁଲେ ହେଁ ଗୋପବନ୍ଧୁ, 
ନୀଳକଣ୍ଡ ବୈକୁଣ୍ଠନାଥ, ଗୋଦାବରୀଶ, ରାଧାମୋହନ ଗଡ଼ନାୟକ ଆଦି ବହୁ 
କବିଙ୍କ କାବ୍ୟ କବିତାରେ ଅଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନାର ସ୍ରୋତ ସତତ ପ୍ରବାହିତ ହୋଇଛି । 
ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କର ‘କାରା କବିତା” “ବନ୍ଦୀର ସ୍ବଦେଶାନୁଚିନ୍ତା' ଗୋମାହାତ୍୍ୟୁୟ ଆଦି 
କବିତାର ଛତ୍ରେ ଛତ୍ରେ ଭଗବତ୍‌ ଚେତନାର ଧାରା ସ୍ଵତଃ ପ୍ରବାହିତ ହୋଇଛି ! 
ସବୁଜ ଯୁଗର ସ୍ରଷ୍ଠା ବୈକୁଣ୍ଠନାଥଙ୍କ ବହୁ କବିତାରେ ଆଧ୍ଯୟାତ୍ସଚେତନାର ସ୍ଵର 
ଝଙ୍କୃତ ହୋଇ ଉଠିଛି । 

“ ଜୀବନ ପାତ୍ର ମୋ ଭରିଛ କେତେ ମତେ 

ନଦେଲ ବୋଲି କିଛି କହିବି କି ହେ ଆଉ, 

ଜୀବନ ପ୍ରିୟତମ ହରିଛ ମୋ ଭରମ 

ତରଣୀ ମୋର ତୂମ ସାଗରେ ଭାସି ଯାଉ |” 


POOP ~~ DON OPO APO 
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କବି ଚୈଜକୁଣ୍ଠନାଥଙ୍କ ଭଳି ଶରତ ଚନ୍ଦ୍ର ଗୋଦାବରୀଶ. ମାୟାଧର ମାନସିଂ, 
ଆଦି ବହୁ କବିଙ୍କ କାବ୍ୟ କବିତାରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାବନା ସୃଷ୍ଟ ବାରି ହୋଇ ପଡ଼ିଥାଏ । 

ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଚତୁର୍ଥ ଦଶକ ପରେ, ବିଶେଷ କରି ସ୍ବାଧୀନତା ପ୍ରାପ୍ତି ପରେ 
ଏ ଦେଶର ସାହିତ୍ୟ ରାଜ୍ଯରେ ବିରାଟ ପରିବର୍ଉନ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଇଛି । ପାଷ୍ଚାତ୍ଯ 
ଶିକ୍ଷାର ବହୂଳ ପ୍ରସାର ସାଂଗକୁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ଦୃତ ବିକାଶ, କଳକାରଖାନାର 
ଅଗ୍ରଗତି ସାଂଗକୁ ବିଜ୍ଞାନର ନୂତନ ନୂତନ ଉତ୍ତଭାବନ ଓ ଆବିଷ୍କାର ମଣିଷର 
ମନୋରାଜ୍ୟରେ ଯେଉଁଭଳି ପରିବର୍ରନ ଆଣିଛି, ସାହିତ୍ଯ ରାଜ୍ୟରେ ମଧ୍ୟ ସେହି 
ପରିବର୍ଭନ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଇଛି । ଏହା ସାଂଗକୁ ଦୂଇ ଦୁଇଟି ବିଶ୍ଵ ଯୂଦ୍ଧର ଯନ୍ତ୍ରଣା 
ଆଧୁନିକ ମଣିଷକୁ ଅଧକ ଯନ୍ତ୍ରଣାସିକ୍ତ କରିଛି ଯାହା ଫଳରେ ମଣିଷ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରୁ 
ଆସ୍ଥା ହରାଇଛି | ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦଗ୍ଧ ମଣିଷର ଅନ୍ତଃସ୍ବର ହିଁ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଭାରତୀୟ 
ତଥା ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ରାଜ୍ୟକୁ ଆବୋରି ବସିଛି । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ କବି ହପ୍‌କିନ୍‌ସ 
ଏଲିଏଟ୍‌ ଆଦିଙ୍କ ହତାଶା ନିରାଶା ମୃତ୍ୟୁ ଚେତନାର କଥା ରୂପ ପାଇଛି ଆମ ଓଡ଼ିଆ 
କାବ୍ୟ କବିତାରେ ଯାହାକୁ ଶଙ୍ଚି ରାଉତରାୟ, ଗୁରୁ ମହାନ୍ତି ବେଣୁଧର ରାଉତ, 
ବିନୋଦ ନାୟକ,ଆଦି କବିମାନେ ପ୍ରଥମ କରି ପରୀକ୍ଷା କରଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର 
କାବ୍ୟ କବିତାରେ । ଯୁଗ ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ସ୍ଵର କରି ଆଧୁନିକ ଯୁଗର କବି ଗଣ କାବ୍ୟ 
କବିତା ରଚନାରେ ପ୍ରବୃତଭ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ହେଁ, ଅଧ୍ୟାତ୍ସିକତାର ପ୍ରତିଫଳନ 
ସେମାନଙ୍କର କାବ୍ୟ କବିତାରେ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇପଡ଼ିଛି । କବି ଶଚିଦାନନ୍ଦ 
ରାଉତରାୟ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ କବିତାର ଜନକ ହୋଇଥୁଲେ ବି ତାଙ୍କର କେତେକ 
କବିତାରୁ ଭଗବତ୍‌ ଭାବନାର ଉପଲବ୍ଧ ପାଠକେ ଅନୁଭବ କରି ପାରିଥା'ନ୍ି ।ତାଙ୍କ 
ପାଥେୟ” କବିତାରୁ ଏକ ଉଦାହରଣ ଏଠାରେ ଉପସ୍ଥାପନା କରାଗଲା | 

“ ସକଳ ତେଜି ମୁଁ ଆସିଛି ତୂମରି ଦୂଆରେ 

ହେ ଜୀବନ ପ୍ରିୟ, ଗୋପନ ଅଭିସାରେ 

ଶୂନ୍ଯ ମୋ ପାତ୍ର ଭରି ଦିଅ ତବଦାନେ 

ନୀରବ ମୋ ବାଣା ବାଜି ଉଠୂତବ ଗାନେ । 

କବିଙ୍କର ଏହି ଦୁଇପଦ କବିତାରୁ ସ୍ଵଷ୍ଟ ବାରି ହୋଇ ପଡ଼ିଥାଏ ଯେ, 
ଆଧୁନିକତାର ସକଳ ଚାକଚକ୍ୟ, ଧନ, କ୍ଷମତା, ବସୁବାଦୀ ମଣିଷକୁ ଶାନ୍ତି ପ୍ରଦାନ 
କରିପାରିନାହିଁ । ଏସବୁ ପାଇ ମଧ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ ଅଣନିଃଶ୍ଵାସୀ ହୋଇ ପଡ଼ିଛି | ଶେଷରେ 
ଶାନ୍ତି ଟିକିଏ ପାଇଁ ସେସବୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଧାଇଁ ଆସୁଛି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନିକଟକୁ | ଶ୍ଵରଙ୍କ 
ee ଓ ୦ ଆଧ୍ଯତ୍ଧିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିର ୫ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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କରୁଣା, ଅନୂକମ୍ପାରୁ ଯେଉଁ ସୁଖ ମିଳିବ, ସେ ସୁଖ ଧନ ସମ୍ପଦରେ କାହିଁ ? ତାଙ୍କରି 
କରୁଣା ହିଁ ପୂର୍ଵ କରିବ ମାନବର ଶୂନ୍ୟ ପାତ୍ର 

ଉପନିଷଦୀୟ ଚିନ୍ତାଧାରାର ପ୍ରଭାବ ଆଧୁନିକ ତଥା ଅତ୍ୟାଧୁନିକ କବିଙ୍କୁ ବହୁ 
ପରିମାଣରେ କବଳିତ କରିଥିବାରୁ ବେଶ୍‌ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଇଥାଏ । ଆଧୁନିକ ମଣିଷ 
ହୋଇ ଆଧୁନିକତା ସହ ତାଳ ଦେଇ ଚାଲି ଚାଲି ଯାଉ ଯାଉ କବି ଆତ୍ସା 
ଯେତେବେଳେ ଥକି ପଡ଼ିଛି ସେତେବେଳେ ସେ ପଛକୁ ଫେରି ଚାହିଁଛି । ସେହିଠି 
ସେ ଶୁଣି ପାରିଛି ବେଦମନ୍ତ୍ରର ସ୍ଵର ! ଇନ୍ଦିୟୋତ୍ତର ଚେତନାରେ ନିମଜି ଯାଇ କବି 
ଯେଉଁ ଦିବ୍ୟାନୂଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି ତାହାକୁ ସେ ରୂପ ଦେଇଛି ତା'ର କବିତାରେ । 
ପିଙ୍ଗଳାକୁ ଅନାଇ କବିତାଟିଏ ଲେଖୁ ଲେଖୁ କବି ବେଣୁଧର ହଳିଯାଇଛନ୍ତି କେଉଁ 
ଅଜଣା ରାଇଜରେ । ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତରେ ପିଙ୍ଗଳା ଚରିତ୍ର କାଙ୍କ କବିତାରେ ଉଭା 
ହୋଇଛି ଏକ ବିଚିତ୍ର ରୂପ ଦେଇ 

“ ନୀଳ ନିଶିଥର ତାରା 

କାମନା ଓପ୍ରତୀକ୍ଷା ଓ ଖଳ ବରି ରଂଗ 

ପିଙ୍ଗଳାର ଅନ୍ତରଂଗେ ସଂକ୍ରମୁଛି 

ତା ଆତ୍କାକୁ ଶାବଲ୍ୟଯେ କରୁଛି ପୀଡ଼ିତ 

ଏତ ନୁହେଁ ପିଙ୍ଗଳାର ପ୍ରିୟଜନ 

ଏ ସମୁଦ୍ର ଅନନ୍ତ ଘୋଷରେ 

ସେ ଏକ ବିନ୍ଦୁର ମାତ୍ର ଅଣୁସ୍ବର । 

ଆଧ୍ୟାତ୍ସ ଅନୁଚିନ୍ତା ଭାଗବତ୍‌ ଭାବନା ଯେ ଏକ ଦିବ୍ଯ ଅନୁଭୂତି ତାହା 
ଆଧୁନିକ କବି ବେଶ୍‌ ଅନୁଭବ କରି ପାରିଛି ।ସେଥପାଇଁ ଅତ୍ୟାଧୁନିକ କାଳରେ 
ରମାକାନ୍ତ, ସୀତାକାନ୍ତ, କମଳାକାନ୍ତ, ପ୍ରତିଭା ଶତପଥୀ ଆଦି ବହୁ ଆଧୁନିକ କବି, 
କବନୟିତ୍ରୀଙ୍କ କବିତାରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର ପଦ ଚିହ୍ନ ସ୍ପଷ୍ଟ ଅଙ୍କତ ହୋଇଛି | ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ଭାବ ଚେତନା ଜନିତ ପିପାସା ଏମାନଙ୍କୁ ଯେ ନିଶ୍ଚିତ ଗ୍ରାସ କରିଛି ଏ କଥାରେ 
ଦ୍ବିମତ ହେବାର ନାହିଁ । ଭକ୍ତ କବି ମଧୁସୂଦନଙ୍କ ଭାଷାରେ - 

“ଏ ପିପାସା ନୂହଇ ନିବାରି 

ଅସାର ସଂସାର ଜଳେ ରିପୁଚୟ କୋଳାହଳେ 

ନୁହେଁ ନିର୍ବାପିତକେବେ,ଏକା ଧର୍ମ ବାରି 

ଶମଇ ଏ ମହାଅଗ୍ନି ଅମ୍ପୃତ ସଂଚାରି ।' 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିବଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରାବି ଏ ୮ uOSONIIIIN 
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ଛଶ୍ବର ଅନୁରାଗ ରୂପୀ ପିପାସା ଅତ୍ଯାଧୁନିକ କବିଙ୍କୁ ଯେ ଆଧ୍ଯାତ୍ସଚେତନା 
ସମ୍ବଳିତ କବିତା ରଚନାରେ ବ୍ୟାପ୍ତ କରାଇଛି ଏହା ଅତ୍ୟାଧୁନିକ କବିତା ପାଠରୁ 
ବାରି ହୋଇ ପଡ଼ିଥାଏ | କବି ସୀତାକାନ୍ତଙ୍କ କେତେକ କବିତାରେ ଏହି ଭାବନା 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇ ଉଠିଛି । ମିଥ୍‌ ଧର୍ମା କବିତା ରଚନାରେ କବି ସତାକାନ୍ତ ସିଦ୍ଧହସ୍ତ 
ଅଟନ୍ତି । ତାଙ୍କ ' ଆରଦୂଶ୍ୟ ” କବିତାରେ ଭଗବତ୍‌ ଅନୁଭବର ଏକ ଚିତ୍ର ଦେଇ କବି 
ଲେଖୁଛନ୍ତି - 


“ କିପରି ସହିବି ଏଇ ନିର୍ଜ୍ଚନ ମାୟା କୂହୁକ 
ଯେଉଁଥୁରେ ଆଉ କେହି ଅଂଶୀଦାର ହେବେ ନାହିଁ 
ଦେଖେଇ ପାରିବି ନାହିଁ 

କଣ ମୁଁ ଦେଖୁଛି ସେ ଦୂଶ୍ୟ ।” 


ଭକ୍ତ କବି ମଧୁସୂଦନ ଠିକ୍‌ ଏହିଭଳି ପଦଟିଏ ଲେଖୁଥଲେ ତାଙ୍କର “ରଷି 
ପ୍ରାଣେ ଦେବା ବିତରଣ” କବିତାରେ । 


“ କେମନ୍ତେ ବର୍ଣ୍ଣିବି ସେହି ଭାଷାତୀତ ଭାବ 
ଜାବାତ୍ଧାରେ ପରମାତ୍ସା -ଭୂମା ଆବିର୍ଭାବ ` 
ନୁହେଁ ସେ ଧରାର ଦୂଶ୍ୟ, ଧରାର ଶବଦ 
ସେ ଭାବ ନୂହଇଁ କ୍ଷୁଦ୍ର ଧରାର ସମ୍ପଦ ।” 


କବୟିତ୍ରୀ ପ୍ରତିଭା ଶତପଥୀଙ୍କ କବିତାରେ ଆଧାତ୍ଲାନୁଦୂତି ଅନେକତ୍ର ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଜୀବନ୍ତ ହୋଇ ଉଠିଛି । ନାରୀ କବି କୁନ୍ତଳା କୁମାରୀଙ୍କ ଭଳି ତାଙ୍କ କବିତାରେ 
ଭଶ୍ଵରାନୁଭବ ବେଶ୍‌ ଶାଣିତ | ଶେଫାଳୀ ଫୁଲକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି କୁନ୍ତଳା କୂମାରୀ ତାହାରି 
ମଧ୍ୟରେ ଅନନ୍ତ ପ୍ରାଣପ୍ରିୟ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ଥିତିକୁ ଅନୁଭବ କରିଥଲେ । 


“ ଅଛି ରମ୍ୟ ଉପବନ 
ଅତିଫୁଟି ଚିରଦିନ 
ଅନନ୍ତ ଅମ୍ପୃତ ପ୍ରେମ ସୁଧାମୟ ସୁବାସେ 
ମୋହିବି ମୋ ପ୍ରାଣପ୍ରିୟ ଦେବତାଙ୍କୁ ଉଲ୍ଲାସେ ।” 


ସେହିଭଳି କବି ପ୍ରତିଭା ଶତପଥୀ ଅନୁଭବ କରିଛଚ୍ି, ରଙ୍ଗ ବେରଙ୍ଗର ବିଚିତ୍ର 
ଫୁଲ ମାଳାଟିଏ କିଏ ତାଙ୍କ ଗଳାରେ ଲମ୍ବାଇ ଦେଇଛି । ତାହାରି ମଧ୍ୟରେ ସେ ହକି 
ଯାଇଛନ୍ି । ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି କାହାର ବିଚିତ୍ର ସ୍ପର୍ଶକୁ । 
ee 5 ୯ ଆଧ୍ୟାତ୍ଧିକଟା, ଆଧୁନିବ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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“କି ବିଚିତ୍ର ସ୍ର୍ଶରଏ, ଯାର 
ଆଦୌ ଶରୀର ନାହିଁ 
ସ୍ଵର ଶବ୍ଦ ନାହିଁ ।” 
କବୟିତ୍ରୀ ବ୍ରହ୍ଲୋତ୍ରୀ ମହାନ୍ତିଙ୍କ କବିତାରେ ଅନେକତ୍ର ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସତ୍ତା ବାରି 
ହୋଇ ପଡ଼ିଥାଏ । 
“ସେ ଆସୁ ବା ନ ଆସୁ ମୋ ପାଶେ 
ମୋର କିବା ଯାଏ ଆସେ 
ମୋ ଆନନ୍ଦ ଅବ୍ୟାହତ ଅପରିଚିତରେ 
ଖୋଜି ପାଇବାର ଅଖଣ୍ଡ ବିଶ୍ଵାସେ ।” 
ଅତ୍ୟାଧୁନିକ କବି ଅତ୍ଯାଧୁନିକ ଜଗତର ହୋଇଥୂଲେ ବି ସେମାନେ ସମସ୍ତେ 
ଭାରତୀୟ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରାର ଉତ୍ତରାଧୀକାରୀ | ଭଗବତ୍‌ ଚେତନା, ଭଶ୍ଵରାନୁଭୂତି 
ଏ ଦେଶର ମାଟି, ପାଣି, ପବନ, ସବୁଠି ପ୍ରବାହିତ । ଏ ଦେଶ ସାସ୍କୃତିକ ଚେତନାର 
ପ୍ରାଣପିଣ୍ଡ ହେଉଛି ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକ ଭାବନା । ଏ ଦେଶର ମାଟି, ପାଣି, ପବନ, ଆକାଶକୁ 
ନେଇ କବିତା ରଚନା କରୁଥିବା କବିଟିଏ ସେ ଚେତନାକୁ ତା' କବିତାରେ ରୂପ 
ନଦେବ ବା କେମିତି ? ସେହି ସୂତୁରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅତ୍ଯାଧୁନିକ କବିଙ୍କ କାବ୍ୟ 
କବିତାରେ ଅଳ୍େ ବହୁତେ ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକତାର ସ୍ଵରୂପ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । 
ଯୁଗେ ଯୁଗେ ସାହିତ୍ୟ ମାନବ ସମାଜକୁ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ, ଶିକ୍ଷା, ସଂସ୍କୃତି, 
ରାଜନୀତି ସଂପର୍କରେ ଯଥାର୍ଥ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଆସିଛି ! ଆଜିର ଅତ୍ୟାଧୁନିକ କବିବର୍ଗଙ୍କ 
ସୃଷ୍ଟ ଅତ୍ୟାଧୁନିକ କାବ୍ୟ, କବିତା, ଗଛ, ଉପନ୍ୟାସ ନାଟକରେ ଅତ୍ୟାଧୁନିକ 
ଜନ ଜୀବନର ବିଛିନ୍ନତାବାଦୀ ଚିନ୍ତା ଚେତନାର ସ୍ଵର ରୂପ ପାଉଥଲେ ହେ, 
ଅତ୍ୟାଧୁନିକ ମଣିଷକୁ ଯଥାର୍ଥ ମାର୍ଗରେ ପରିଚାଳିତ କରିବା ପାଇଁ ଆଜିର 
ସାହିତ୍ୟରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ଏକ ବିଶେଷ ସ୍ଥାନକୁ ଯେ ଆବୋରି ନେଇଛି ଏହା 
ନିର୍ବିବାଦରେ କୁହାଯାଇପାରେ । ୫“ 
ମୁଖ୍ୟ ଅଧ୍ୟାପକ, ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ବିଭାଗ 
ନୀଳମଣି ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ › ରୁପ୍ସା, ବାଲେଶ୍ବର | 


ଆଧ୍ୟାଟ୍ମିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ୬ © EEEREEIIUIIIN 
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ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଆଦ୍ଧାତ୍ଧିକ 
ଚେତନାର ଆବଶ୍ୟକତା 


୬ ଡ଼ଃ ଆଶିଷ କୁମାର ଦାସ 


ଯୋ ବୈଭୂମା ତତ୍‌ ସୁଖଂ - ନାଳେ ସୁଖମସ୍ତି' । ଯାହା ଅସୀମ, ଅନନ୍ତ 
ତାହା ହିଁ ସୁଖ, ତାହା ବିନା ଆନନ୍ଦ ନାହିଁ । ଆନନ୍ଦର ଅନ୍ବେଷଣ ମଣିଷ ଅହରହ 
ଧରି ଚାହିଁଥାଏ ଏନୁଡ଼ିଶାଳରୁ ଜୁଇ ଜଳିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମାତ୍ର ସେ ଯାହା ଚାହିଁଲେ ବି, 
କିଛି ପାଏ ନାହିଁ - କେବଳ ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରି ଚାରୋଟି ଅବସ୍ଥା ( ବାଲ୍ୟଟକୈଶୋର- 
ଯୌବନ-ପୌଡ଼)କୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ ! ଜନ୍ମ ଓ ମରଣ ଜଳଚକ୍ର ପରି ଚାଲେ । 
ବୁଦ୍ଧଦେବ ଏଥପାଇଁ ଦୁଃଖ ଓ କାମନାକୂ ଦାୟୀ କରି ସଚେତନ କରାଇଥିଲେ । 
ଶାସ୍ତ, ପୁରାଣ, ଉପନିଷଦ ଇତ୍ଯାଦିରେ ଏହି କଥା କୁହାଯାଇଛି । ମାତ୍ର ଏହା ଏକ 
ସାଧନାର କଥା । ନିଷ୍କାମ ଭକ୍ତିଭାବ ହିଁ ଏହାର ମୂଳପିଣ୍ଡ । ଆଧ୍ୟାତ୍ତିକତା ହେଉଛି 
ଆତ୍ମିକ ଜ୍ଞାନ । ଏହାର ଅନୁଭବରେ ମଣିଷ ସସୀମରୁ ଅସୀମ ସ୍ତରକୁ ଉନ୍ନୀତ ହୁଏ । 
ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଯୋଗ ସାଧନାର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି । ଷଡ଼ରିପୁ ଏକାଦଶ ଇନ୍ଦିୟକୂ 
ଆୟରଉ୍ତ କରିବା ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ। ତେଣୁ ଜୀବନକୁ ସରସ ସୁନ୍ଦର କରି ତୋଳିବା ପାଇଁ 
ସାହିତ୍ୟିକ ଚାହେଁ । ଏଥରେ ସାମୂହିକ ଜୀବନର ବିକାଶ ଘଟେ | 

ବସ୍ତୁ କ୍ଷଣଭଙ୍କର, ଅନିତ୍ୟ | ତେଣୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚିନ୍ତା ହିଁ ଉଚିତ ମାର୍ଗ । 
ସାହିତ୍ୟ ଶବ୍ଦର ବ୍ୟୁପ୍ନତ୍ି ସହିତ +ଯ, ‘ସମ୍ୟକ ହିତ ସାଧତି ଯ ସାହିତ୍ୟ” | ସ୍ରଷ୍ଟା 
ମଧ୍ୟ ଜଣେ ସାମାଜିକ ଜୀବ ମାତ୍ର ତା'ର ରହିଛ ସାମାଜିକ ଦାୟିତଵବବୋଧ | ତେଣୁ 
ସମାଜ ଜୀବନକୂ ଗଠନ କରିବାରେ, ସୃଷ୍ଟିକୁ ଅଧ୍ୟକ ସୁନ୍ଦର ସରସ କରିବା ପାଇଁ 
ସ୍ରଷ୍ଟାର ଆବେଦନ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ରହିଯାଏ ସୃଷ୍ଟିର ଅନ୍ତରାଳରେ । ତେଣୁ ଆଦି 
ଭୌତିକ ଚେତନା ହିଁ ପ୍ରେୟ ଶ୍ରେୟ ଓ ପରମ ପାଥେୟ | ସାହିତ୍ୟର ପରିସର ଖୁବ୍‌ 
ବ୍ୟାପକ ! କାବ୍ୟ-କବିତା, ଗହ-ଉପନ୍ୟାସ, ନାଟକ, ପ୍ରବନ୍ଧ ରମ୍ୟରଚନା ରତ୍ୟାଦି 
ସାହିତ୍ୟର ଏକ ଏକ ଅଂଶ । ତେଣୁ ଏସବୁ କଳାରେ ଆଦିଭୌତିକ ଚିନ୍ତା ରହିଲେ 
ସୃଷ୍ି ହୁଏ କାଳଜୟୀ |! କଳା ଗୋଟିଏ ଶ୍ରେଣୀ ପାଇଁ ବା ଗୋଟିଏ ଯୁଗ ଧରି ବଂଚେ 
ନାହିଁ । ଏହା ଚିର ପ୍ରବାହମାନ ଧାରା ପରି । ତେଣୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ମାର୍ଗ ହିଁ ଜାବନର 
ପୁର୍ଵତତା ଆଣେ, ଚିରନ୍ତନ ମୁକ୍ତି ଦିଏ, ଆତ୍ନା ପରମାତ୍କାର ମିଳନ ହୁଏ | ଜୀବନ ହୁଏ 
୬ ୧ ଆଧ୍ୟବଧିବତି, ଆଧୂନିବ ଡିଆ ସାହିତ୍ୟ  ବମମଚ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ସାର୍ଥକ । ଏହା ଖୁବ ଆୟାସସାଧ୍ୟ ହେଲେ ହେଁ ସାହିତ୍ୟକର ଚେତନାରେ ହୁଏ 
ସହଜ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ । ତେଣୁ ସୂଷ୍ଚିର ରହସ୍ୟ ଉନ୍ମୋଚିତ ହୁଏ । ମାଯ। ବିଜଡ଼ିତ 
ପୃଥିବୀ ହୁଏ ଆକର୍ଷଣୀୟ , ମଣିଷ ଉନ୍ନୀତ ହୁଏ ସାଧାରଣସ୍ତରରୁ ଅସାଧାରଣ ସ୍ତରକୁ । 
ତା'ର ଚିନ୍ତା ହୁଏ ଦିବ୍ୟ ଚେତନା ହୁଏ ମଧୁମୟ, ସସୀମରେ ସେ ସନ୍ଧାନ ପାଏ 
ଅସୀମର--- ' 

“ ସୀମାର ମାଝେ ଅସୀମ ତୁମି 


ବାଜାଓ ଆପନା ସୁର 

ଆମାର ମଧ୍ୟେ ତୋମାର ପ୍ରକାଶ 

ତାଇ ଏତ ମଧୁର | 

କନ୍ଧ-ମୃତ୍ୟୁ ଦୁଃଖ ଦୈନ୍ଯ ରୋଗ ବ୍ୟାଧ୍ୂ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଆଦି ଜୀବନର ବାସ୍ତବତା 
ଥିଲେ ହେଁ ତାହା ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ ଏକ ନିଷ୍ଠ ସାଧନାର ଅନ୍ତରାଳରେ । 
ଆତୃସମର୍ପଣ ରେ ହିଁ ସବୁ କିଛି ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ । ଲୌକିକ ହୁଏ ଅଲୌକିକ । 
ଦେହ ହୁଏ ଦେହାତୀତ | ତେଣୁ କବି 


“ ଆମି ଯେରୂପେର ମଧ୍ୟ କରେଛି ଅରୂପର ମଧୁପାନ 
ଦୁଃଖର ବକ୍ଷେ ପେଇଛି ଅମୂତେର ସନ୍ଧାନ । 


“Man is not body and mind but he is the spirit” ଆତା ହି 
ପରମାତ୍ସାର ଅଂଶ ବିଶେଷ ଜୀବନର ସାର୍ଥକତା ଲଭେ ଚିରନ୍ତନ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଓ 
ପରମାତ୍ସାର ସତ୍ତା ସହ ଏକାତ୍ସ ହେବା । ଏଥ୍‌ପାଇଁ ସାହିତ୍ୟର ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗର 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିରେ ଚେତନା ରହିବା ବିଧେୟ ଯାହା ସମାଜକୁ ତଥା ଜୀବନକୁ କରିବ 
ମଧୁମୟ ମଂଗଳମୟ । ଏହା ବିନା ଶାନ୍ତି ନାହିଁ କି ତୃପ୍ତି ନାହିଁ । ବିକାଶ ନାହିଁ କି 
ଜୀବନର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ନାହିଁ । 


ବରିଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାପକ, ରାଜନୀତି ବିଜ୍ଞାନ ବିଭାଗ, 
ନୀଳମଣି ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ, ରୁପ୍ସା 


POOP —~ PO PO ~ IPN — PONE —~ OC D ep 
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ଆଧ୍ଯାତ୍ଷିକତା ଓ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ଉପନ୍ୟାସ 
୪ ଡ଼ଃ. ରତିକାନ୍ତ ବେହେରା 


ଆଧଧ୍ୟାତ୍ସିକତା ଏକ ବାଦ ନୁହେଁ କି ଦର୍ଶନ ନୁହେଁ- ଏହା ନିଛକ ଏକ 
ଚେତନା, ଏକ ଅନନୁଭୂତ ଅନୁଭବ ! ବସ୍ତୁ ଜଗତରୁ ମନୋ ଜଗତକୁ ମଣିଷ 
ଚେତନାର ଜୟଯାତ୍ରା ହିଁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକତା । ଭାଗବତର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅନୁସାରେ ସମଗ୍ର 
ବିଶ୍ଵବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ତିନିଗୋଟି ତତ୍ତ୍ର ଉପରେ ଆଧାରିତ । ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ, 
ଆଧ୍ୂଭୌତିକ ଓ ଆଧୂଦୈବିକ । ଏହି ତନ୍ତ କେବଳ ଭାଗବତରେ ସ୍ୀକୃତ ନୁହେଁ, 
ବେଦ ଉପନିଷଦ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ବିଭିନ୍ନ ପୁରାଣ ଓ ମୁନି ରଷିମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ମଧ୍ୟ 
ସ୍ବୀକୃତି ଲାଭ କରିଅଛି । 

ସାହିତ୍ୟରେ ଯେ କୌଣସି ବିଭାଗରେ ଯେକୌଣସି ବିଭବ ସ୍ଥାନ ପାଇବାର 
କିଛି ବୈଚିତ୍ର୍ୟତା ନାହିଁ । ତାହା ହିଁ ହେଉଛି ସାହିତ୍ୟର ଏକମାତ୍ର ସାଧନ, ଏକମାତ୍ର 
ଆଶ୍ରୟ ଓ ଏକମାତ୍ର ସତ୍ଯ ¦! ଏହା ଦର୍ଶନ ତତ୍ତ, ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ, ଧର୍ମ-ଧାରଣୀ, 
ସଭ୍ୟତା ସଂସ୍କୃତି ଇତ୍ଯାଦି ଯାବତୀୟ ବିଭବକୂ ବରଣ କରି ବିଭବଶାଳୀ ହୁଏ । 
ଏଥୁରେ ଦର୍ଶନ ଓ ତତ୍ତ୍ର ଯେତିକି ସତ୍ଯ, ସଭ୍ୟତା-ସଂସ୍କୃତି-ସମାଜ-ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟ 
ସେତିକି ମହତ୍ଵ ପୂର୍ଣ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସାହିତ୍ୟର ଏକ ସମ୍ପଦ୍ଧ ବିଭାଗ ତଥା 
ଆଧୁନିକ ଜନଜୀବନର ମହାକାବ୍ୟ ଉପନ୍ୟାସରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନା ନିହିତ 
ଥିବା ନିତାନ୍ତ ସତ୍ୟ | 

ଉପନ୍ୟାସରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଉଥବା ଏହି ସତ୍ୟକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା ପୂର୍ବରୁ 
ଏହାର ସ୍ଵରୂପ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବା ଏକାନ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ ! ଭାରତୀୟ ଜନ ଜୀବନରରେ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ଏକ ଅଙ୍ଗୀଭୂତ ବିଭବ । ସେ ଜନପଦ ନିବାସୀ ହେଉ ବା 
ନଗରନିବାସୀ ହେଉ - ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକତା ବିନା ଭାରତୀୟ ଜୀବନକୁ କଳନା କରାଯାଇ 
ପାରେନା ! ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ବସତୁବାଦୀ ଚେତନା ଜନ ଜୀବନ ଉପରେ ବହୁଳ ପ୍ରଭାବ 
ବିସ୍ତାର କରିଥିଲେ ହେଁ, ଭାରତୀୟ ମୂଳତର୍ତଟି ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅକ୍ଷୁର୍ଵ ରହିଛି ବୋଲି 
ମନେ ହୁଏ |! ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ୩୦ ଭାଗ ଲୋକ ଏହି ବସ୍ତୁବାଦୀ ବା ଭୋଗବାଦୀ 
ଚେତନାର କ୍ୟାନସରରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ବି ଏଠାରେ ୭୦ ଭାଗ ଲୋକ 
ଅଧୁନା ଆଧ୍ଯାତ୍ସବାଦୀ ଚେତନାର ସଂଭ୍ରାନ୍ତ ବଳୟ ଭିତରେ ନିଜର ସ୍ବଚ୍ଛ ପବିତ୍ର 
ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରୁଛନ୍ତି । ସାହିତ୍ୟ ଯେହେତୁ ମଣିଷର ସମତଳ ବାସ୍ତବତା ଓ 


a ` ୩ ଆଧ୍ୟାତ୍ଧିତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ଅନ୍ତଃନିରହିଁତ ବାସ୍ତବତା ପରି ଦ୍ଵୈତ ବାସ୍ତବତାକୁ ନେଇ ଗତି ମୂଖର, ସେହି ହେତୁ 
ଏହି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନାର ପ୍ରତିଫଳନ ଉପନ୍ୟାସରେ ରହିବା ନିତାନ୍ତ ସ୍ଵାଭାବିକ । 
ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ସାହିତ୍ୟକୁ କେବଳ ସମାଜର ପ୍ରତିଫଳନ ଵା mirror of the 
$୦୯ety. କହିଲେ ଏହାର ଦୃଵି ଓ ଦିଗନ୍ତ ସୀମିତ ହୋଇଯିବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି 
ବରଂ ସାହିତ୍ୟ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ପ୍ରତିଫଳନ ବାirror of the universe କହିବା 
ଅଧ୍ବକ ଯୁକ୍ତଯୁକ୍ତ । 

ପୁଣି ସାହିତ୍ୟ ମଣିଷ ଓ ସମାଜର ମାର୍ଗ ନିର୍ଦ୍ଦେଶକ ଯାହା ସମାଜକୁ ତା'ର 
ପଛରୁ ଆଲୋକବର୍ଭିକା ଧରି ଠିକ୍‌ ରାସ୍ତା ବା ଉଚିତ ମାର୍ଗଟି ଟିହ୍ବେଇ ଦିଏ ଏବଂ 
ଅନ୍ଧ ସମାଜର ହାତ ଧରି ବାଟ କଢ଼େଇ ନିଏ । ବିଶ୍ଵ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ନିଗୂଢ୍ ତତ୍ତ ଓ 
ସତ୍ୟ-ଶିବ-ସୁନ୍ଦରର ବାଁ ପ୍ରଚାର କରି ତା'ର ସୁପ୍ତ ଚେତନାକୁ ଉଜ୍ଜୀବିତ କରାଏ | 
ସାହିତ୍ୟର ଏହି ପୂତ ପବିତ୍ର ଧାରରେ ଅବଗାହନ କରି ସମାଜ ହୁଏ ଶୁଭ୍ର ଶୌଚ ଓ 
ସତେଜ | ସମାଜରୁ ଯାବତୀୟ କଳୁଷ ଦୂର ହୁଏ ! 

କେବଳ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ନୁହେଁ, ସମଗ୍ର ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ଯରେ ଆଧ୍ୟଯାତ୍ଧିକ 
ଚେତନା ଓ ଧର୍ମ ଭାବନା ତା”ର ମୂଳପିଣ୍ଡ ରୂପେ ଏଯାବତ୍‌ ନିହିତ । ଏହାର ଏକ 
ସୁଦୀର୍ଘ ଓ ବଳିଷ୍ଠ ପରମ୍ପରା ସାହିତ୍ୟକୁ କେବଳ ପରିପୁଷ୍ଟଳ କରିନାହିଁ, ଏହାର 
ଗତିପଥକୁ ଆହୁରି ପିହୁଳ ଓ ସ୍ବଚ୍ଛଳ କରି ଗଢ଼ି ତୋଳିଛି । ତେଣୁ ଆମ ଆଗରେ 
ସାହିତ୍ୟରେ ଆଧ୍ୟତ୍ମିକ ତତ୍ତ୍ଟି ବେଶ୍‌ ପରିଚିତ ! ସ୍ୁଳ ଅର୍ଥରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା କହିଲେ 
ଏାଶ୍ଵବରିକ ଭାବନା, ଏଶ୍ବରିକ ଚେତନା, ପୂଜା ଅର୍ଚ୍ଚନା, ଉଭୟ ସାକାର ଓ ନିରାକାର 
ମାର୍ଗରେ ଉପାସନା ଏବଂ ଗୈରିକ ଚେତନାକୁ ହିଁ ବୁଝାଇଥାଏ | ତେଣୁ ସୃକ୍ଷମ ଅର୍ଥରେ 
ବିଚାର କଲେ ଏହାର ଅର୍ଥ ଆହୁରି ବ୍ୟାପକ, ଆହୁରି ପ୍ରଶସ୍ତ ବୋଲି ମନେ ହୁଏ । 
ଏହି ଶବ୍ଦ ସହିତ ଏକ ବୃହତ୍ତର ଅର୍ଥ ଦ୍ୟୋତନା ନିହିତ ଥିବାର ଜଣାଯାଏ | ପ୍ରଚଳିତ 
ଧାରଣାର ଏହାର ଅର୍ଥ ବହୁ ସୀମିତ ହୋଇଯିବାର ସଂଭାବନା ରହିଛି । ଉପନିଷଦର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଅନୁଯାୟୀ ଯେ ସର୍ବଦଭୂତରେ ନିଜକୁ ଓ ନିଜ ଭିତରେ ସକଳ ତତ୍ତ୍‌କୁ 
ଉପଲବ୍ଧ କରେ ସେ ହିଁ ଯଥାର୍ଥ ଆଧ୍ୟାତ୍ସବାଦୀ । ସରଳ ଭାଷାରେ କହିବାକୁ 
ଗଲେ ବିଶ୍ବଷ୍ଣ ଯାବତୀୟ ସୃଷ୍ଷି ମଧ୍ଯରେ ସଶ୍ବରିକ ସତ୍ତାର ଉପଲବ୍‌ଧ, ସମସ୍ତ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ମୂଳରେ ସେହି ସତ୍ତାର ଅନୁଭବ, ଉଭୟ ଜଡ଼ ଓ ଜୀବ ମଧ୍ୟରେ 
ନିଜକୁ ତଥା ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରିବା ହେଉଛି ଯଥାର୍ଥ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା | 

ଉପରୋକ୍ତ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଓଡ଼ିଆ ଉପନ୍ୟାସ ସାହିତ୍ୟରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନାର 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଇପାରେ | ବାସ୍ତବରେ ଦେଖୁବାକୁ ଗଲେ କାବ୍ୟ କବିତାରେ 
ଆଧ୍ୟାଚ୍ଧିଚତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରୁରାବି ୬ ୪ EEE 
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ଏହି ଚେତନା ଯେତେ ବ୍ୟାପକ ଓ ବହୁଳ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି, ଗଛ ବା ଉପନ୍ୟାସ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି ହୋଇ ନାହିଁ । କାରଣ ଉପନ୍ଯାସ ଏକ ଆଧୁନିକ କଳା । 
ପୁଣି ବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ବାତନ୍ତ୍ଯ ଯୁଗର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ରେନେସୀର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଓ ଯୁକ୍ତିବାଦୀ 
ଯୁଗରେଟଚିନ୍ତା ଚେତନା ଭିତଗୁ ଏହାର ସୃଶ୍ଜି। ତେଣୁ ପ୍ରାଚୀନ କାବ୍ଯ ସାହିତ୍ଯ 
ଅପେକ୍ଷା ଆଧୁନିକ କଥା ସାହିତ୍ୟରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ଓ ପ୍ରୟୋଗ ସେତେ 
ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ନୁହେଁ ବରଂ ସୃଳ୍ପ । 

ଓଡ଼ିଆ ଉପନ୍ୟାସ ସାହିତ୍ୟର ଉନ୍ମେଷ ଓ ଉତ୍ତବ ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ 
ହୋଇଥଲେ ହେଁ ଫକୀର ମୋହନ ହି ଓଡ଼ିଆ ଉପନ୍ୟାସର ଯଥାର୍ଥ ଜନକ | ତାଙ୍କ 
ରଚିତ ଚାରିଗୋଟି ଉପନ୍ୟାସ ମଧ୍ୟରୁ କେବଳ “ଛମାଣ ଆଠଗୁଣଡ' ( ୧୮୯ ୭ )ରେ 
କିଞ୍ଚତ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନାର ପରିଚୟ ପାଠକକୁ ମିଳିଥାଏ । ଉପନ୍ଯାସଟିରେ 
ସାମନ୍ତବାଦୀ ସମାଜର ଚିତ୍ର ମିଳୁଥଲେ ହେଁ ପ୍ରକୃତବାଦ ବା Naturallism ର 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ରାମଚନ୍ଦ୍ର ମଂଗରାଜ ଆଧ୍ୟାତ୍ସବାଦୀ ବା Spiritualism 
ର ଏକ ବିପରୀତ ମୁଖୀ ଚରିତ୍ର ଯିଏ ପରସ୍ବାପହରଣ କରିବାର ପ୍ରବୂଭିକୁ ଚରିତାର୍ଥ 
କରିଛି । ବର୍ଷକ ଭିତରେ ଚବିଶଗୋଟି ଏକାଦଶୀ ପାଳନ କରୁଥିଲ ହେଁ ପାପପୁଣ୍ୟର 
ବିଚାର ମଂଗରାଜଙ୍କର ନାହିଁ | ମାଉସୀ ପୁଅ ଭାଇ ଶ୍ୟାମ ସୁନ୍ଦରର ପୈତୃକ ଲାଖରାଜ 
୧ ୫ ଏକର ଜମି ଛଳନାରେ ଅପହରଣ କରିବା ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଭଗିଆ ସାରିଆଙ୍କୁ 
ତଳି ତଳାନ୍ତ କରିବା ଓ ବାଘସିଂହ ବଂଶର ଘର ପୋଡ଼ିଦେବା ସହିତ ଏକାଦଶୀ 
ପାରଣାର କୌଣସି ସଂପର୍କ ହିଁ ନାହିଁ । ଏ କେବଳ ଆଧାରିକ ପ୍ରବଞ୍ଚନା ମାତ୍ର । 
ଯଥାର୍ଥ ପାପପୂଣ୍ଯ ଓ ଭଲମନ୍ଦର ଉପଲବ୍ଧ ପାଇଁ ଲେଖକ ଆଉ ଏକ ମହନୀୟ 
ଚରିତ୍ରର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି | ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସାଆନ୍ତାଣୀ - ଖୋଦ୍‌ ମଂଗରାଜଙ୍କର 
ବିବାହିତା ଧର୍ମପତ୍ନୀ । ଏହି ଚରିତ୍ରଟିକୁ ପାଠକ ଚିହ୍ନେ ତା'ର କୋମଳ ହୁଦୟର 
ଶୀତଳ ସ୍ପର୍ଶ ଭିତରୁ । ଉପନ୍ୟାସ ପାଠର ବହୁ ବର୍ଷ ପରେ ଯଦି କେହି ଜଣେ 
ପାଇକ ଉପନ୍ଯାସଟିକୁ ସାମଗ୍ରିକ ଆକଳନ କରିବସେ ଓ ଥରେ ମନେ ପକାଏ- 
ତାହେଲେ ତା' ସାମ୍ପାରେ ଯେଉଁ ନିରୀହ କୋମଳ ମୁହଁଟି ଝଲସି ଉଠେ, ସେ ଆଉ 
କେହି ନୁହଁଳ୍ି ସାଆନ୍ତାଣୀ । କିନ୍ତୁ ଉପନ୍ଯାସଟିରେ ସାଆନ୍ତାଣୀଙ୍କର ବର୍ଣ୍ନା 
ସେତେବେଶୀ ହୋଇନାହିଁ । ସେହି ସୀମିତ ବର୍ଣ୍ଣନା ଭିତରେ ଚରିତ୍ରଟିକୁ ଖୁବ୍‌ ବେଶୀ 
ମହନୀୟା ହୋଇଯାଇଛି ! ଖାଲି ଗୈରିକ ପିନ୍ଧି ସଂସୀର ବିରାଗୀ ହେଲେ କେହି 
ଜଣେ ଯଥାର୍ଥ ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକ ହୁଏ ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଜୀବେ ଦୟା ଓ ସମଭାବାପନ୍ନ 
ହୃଦୟବଭାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ପର ଦୁଃଖରେ ଦୁଃଖୀ ଏବଂ ନିଜକୁ ପାଡ଼ିତ 
a ୦ ୫ ଆଧ୍ଯାବ୍ଧିବତା; ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ଆ ସାହିଚ୍ୟ 6 ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବି 
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ଆତ୍କାର ଅବସ୍ତାରେ ଅଂବସ୍କାପିତ କରି ମାନବିକତାର ପରିଚୟ ଦେବା ହିଁ ଯଥାର୍ଥ 
ଆଧାତୃବାଦୀ । ସାଆନ୍ତାଣୀଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଲେଖକଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା ଏହିପରି - 

“ ତାଙ୍କ ଠାରେ ଧୂଆଁ ମୂଳା ଅଧୂଆ ମୂଳା ସମାନ । ତାଙ୍କୁ ଯେ ମାନିଲା ଭଲ, 
ଯେ ନ ମାନିଲା ସେ ମଧ୍ୟ ଭଲ | କେହି ଦଶପଦ ଗାଳି ଦେଉ, ଜାଡ଼ି ହାଉଡ଼ି ପରି 
ଥାଆନ୍ତି । ଶାଳଗ୍ରାମର ଶୋଇବା ପରି ତାଙ୍କ ହସକାନ୍ଦ କେହି ଜାଣି ପାରିଚେ ନାହିଁ । 

ପୁଣି- 

“ ଉଆସ ମଧ୍ୟରେ କାହାରି ବେମାର ହେଲେ ଦିନ ନାହିଁ, ରାତି ନାହିଁ ଜଗି 
ବସି ସେବା କରନ୍ତି । ବେମାରି ସମୟରେ ପୋଇଲି ହେଉ ବା ବୋହୂ ହେଉ, ନାହିଁ 
କରୁ କରୁ ଗୋଡ଼ରେ ହାତରେ ହାତ ବୁଲେଇ ଦେବେ । ବାହାରେ ହେଉ, ଘରେ 
ହେଉ, କେହି ଉପାସ ଥିଲେ ତାକୁ ନ ଖୁଆଇ ଜଳ ଛୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 

ସୁଖ ଦୂଃଖରେ ସମଭାବ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥିବା ମଣିଷ ପ୍ରକୃତ ଯୋଗୀ ବୋଲି 
ଗୀତାର ଦ୍ଵିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଅଛି । ସେ ଆତ୍ସାରେ ପର ଅପର ଭେଦାଭେଦ 
ଦେଖେ ନାହିଁ । ସବୁ ଜୀବ ମଧ୍ୟରେ ଏଶ୍ବରିକ ସତ୍ତାକୁ ଅନୁଭବ କରି କାର୍ଯ୍ୟପନ୍ଧା 
ଗ୍ରହଣ କରେ । ଏହି ତତ୍ର ଯଥାର୍ଥ ପରିପ୍ରକାଶ ଘଟିଛି ସାଆନ୍ତାଣୀଙ୍କ ନିକଟରେ । 

ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ ଉତ୍ତରକାଳୀନ ଓଡ଼ିଆ ଉପନ୍ୟାସ ସାହିତ୍ୟରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ସଂସ୍କାରଧର୍ମିତା ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଏ । ଫକୀର ମୋହନ ସମାଜ ସଂସ୍କାରର ଯେଉଁ ମୂଳଦୁଆ 
ପକାଇଥଲେ କଥା ସାହିତ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ ତା”ର ପୂର୍ଣ ପରିପ୍ରକାଶ ଘଟିଛି ସ୍ଵାଧୀନତା 
ପୂର୍ବବର୍ଜୀ ଉପନ୍ୟାସ ସାହିତ୍ୟରେ | ମୁଖ୍ୟତଃ ୧୯୩୦ ମସିହା ଭିତରେ ଯେତେଗୁଡ଼ିଏ 
(ପ୍ରାୟ ୫୦ ଖଣ୍ଡ) ଉପନ୍ଯାସ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ସୃଷ୍ି ହୋଇଛି, ସେଥରେ ମୂଖ୍ୟ 
ବିଗଟି ହେଉଛି ସଂସ୍ବାରଚେତନା |! ଉପରୋକ୍ତ କାଳଖଣ୍ଡରେ ଯେଉଁ ପ୍ରମୂଖ 
ଉପନ୍ୟାସିକଗଣ ନଜରକୁ ଆସନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଚିନ୍ତାମଣି ମହାନ୍ତି, କୂନ୍ତଳା 
କୂମାରୀ ସାବତ, ନନ୍ଦ କିଶୋର ବଳ, ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଦୟାନିଧ ମିଶ୍ର ଉପେନ୍ଦ୍ର 
କିଶୋର ଦାସ, ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ର, ଚକ୍ରଧର ମହାପାତ୍ର ମୁଖ୍ୟ ଆସନ ଦାବୀ କରନ୍ତି | 
ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଅଧ୍ବକାଂଶ ପୁଣି ଏତିହାସିକ ଉପନ୍ୟାସ ରଚନାରେ ବ୍ୟାପୂତ ଥବା 
ଜଣାଯାଏ । ଏହି ସମୟରେ ରଚିତ ହୋଇ ଥବା ସଂସ୍କାରଧର୍ମୀ ଉପନ୍ଯାସ ଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ୟରେ ଦୂଇ ପ୍ରକାର ସଂସ୍କାର ଚେତନା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଗୋଟିଏ ହେଲା ଧାର୍ମିକ 
ସଂସ୍ଟାର ଓ ଅନ୍ୟଟି ସମାଜ ସଂସ୍କାର । ଧାର୍ମିକ ସଂସ୍ଟାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ତତ୍‌କାଳୀନ 
ସମାଜର ଲୋକେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଛାଡ଼ି ଖ୍ରୀଝ୍ରିଆନ୍‌ ଧର୍ମରେ ଦୀକ୍ଷିତ ହୋଇ ଯିବାର 
ଜୁପରିଣାମ ଦର୍ଶାଇବା ସଂଗେ ସଂଗେ ଧର୍ମ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ପ୍ରବଞ୍ଚନାର କୁପରିଣତି 
ଆଧ୍ୟାଟ୍ଧିବତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରୀବି ୬ 5 EEE 
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ଦର୍ଶାଇ ଦିଆଯାଇଛି । ସମାଜ ସଂସ୍କାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାରଃ ଶିକ୍ଷା, ନାରୀ ସ୍ବାଧୀନତା. 
ବାଲ୍ୟ ବିବାହ. ସତୀଦାହ ପ୍ରଥା, ଛୁଆଁ ଅଛୁଁଆ ଭେଦଭାବ ପରି ପ୍ରତ୍ୟଷ୍ଷ ଓ ପରୋକ୍ଷ 
କୁସଂସ୍କାର ଏବଂ ତତ୍ଜନିତ ସମସ୍ଯାର ସ୍ଵରୂପ ଉଦଘାଟନ କରାଯାଇଛି । ସବୁଠାରୁ 
ନିଶୂର ସତ୍ୟ କଥାଟି ହେଉଛି ଯେ, ତତ୍କାଳାନ ସମାଜର ଭଣ୍ଡ ବାବାଜୀ ଓ ମଠର 
ମଠାଧୀଶଗଣ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର ମୁଖା ପିନ୍ଧି କିପରି ଅନ୍ୟର ଧନ, ଜୀବନ, ଯୌବନ ଓ 
ସତାତୃକୁ ଲୁଣ୍ଠନ କରିଛନ୍ତି ତା'ର ଚିତ୍ର ରହିଛି । ମୋଟାମୋଟି ଭାବରେ ଉକ୍ତ ସମୟର 
ଉପନ୍ୟାସ ଗୁଡ଼ିକ ଫକୀର ମୋହନୀୟ ଚେତନା ଠାରୁ ଅଲଗା ନୁହଁନ୍ତି । 

ଏଇ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଚିନ୍ତାମଣି ମହାନ୍ତିଙ୍କର “ ଟଙ୍କାଗଛ' ( ୧୯ ୨୦ )ଏକ 
ଉତ୍କୃଷ୍ଟ ଉଦାହରଣ । ଉପନ୍ୟାସଟିରେ ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ ‘ଧୂଳିଆ ବାବା” ଗଳର 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରଭାବ ସହଜରେ ଅନୁମାନ କରିହୁଏ । ମଠର ମହନ୍ତମାନେ ସାଧାରଣତଃ 
ଆଧ୍ୟତ୍ଧିକ ମାର୍ଗରେ ପରିଚାଳିତ ଓ ସମାଜର ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ ଅଟନ୍ତି | କିନୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକତା 
ଓ ଧର୍ମର ଖୋଳପା ଭିତରେ ଲୁଚି ରହିଥିବା ଅର୍ଥ ଲାଳସା ପ୍ରକଟିତ ହେଲେ ସମାଜ 
ତଥା ବ୍ଯକ୍ତି ଜୀବନରେ ଯେ ଅଶେଷ କ୍ଷତି ସାଧନ କରିଥାଏ ତା'ର ଉଦାହରଣ 
ଉପନ୍ୟାସଟିରେ ସିଦ୍ଧବାବା ଚରିତ୍ର । ଟଙ୍କା ଗଛର ଲୋଭ ଦେଖାଇ ମଧୁ ନାମକ 
ଜନୈକ ଯୁବକକୂ ଆସାମ ଚା” ବଗିଚାରେ ବିକ୍ରି କରିଦେବା ପ୍ରସଙ୍ଗରୁ ଜୀବନ 
ଭିତରେ ଲୁଚିଥିବା ଶଠତା ପଦାରେ ପଡ଼ିଯାଇଛି । ସେହିପରି ତାଙ୍କର ' ଯୁଗଳ ମଠ” 
( ୧୯ ୨୦) ଉପନ୍ୟାସରେ ଭାରତୀୟ ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକ ଭାବନା ଉପରେ 
ଭଗୀର ଆଲୋକପାତ କରାଯାଇଛି | ଗୋପାଳପୁର ମଠର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ମହନ୍ତ ରାମାନୁଜ 
ଦାସ ଥଲେ ଏକ ଧର୍ମପ୍ରାଣ ଚରିତ୍ର | ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମାଜର ଅଶେଷ କଲ୍ୟାଣ ସାଧ୍ୂତ 
ହେଉଥଲା | ମାତ୍ର ତାଙ୍କର ଦେହାନ୍ତ ପରେ ଉକ୍ତ ମଠରେ ଯେଉଁ ନୂତନ ମହନ୍ତ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଛନ୍ତିୟ ସେ ଜଣେ ଭଣ୍ଡ ଓ ପ୍ରତାରକ ! ନିଜର ଯୌନ ଲାଳସା 
ଚରିତାର୍ଥ ପାଇଁ ସେ ମଠର ସମସ୍ତ ସଂପର୍ି ବିକ୍ରି କରି ଦେଇଛନ୍ତି ଓ ଶେଷରେ ମଠରୁ 
ବିତାଡ଼ିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଆଉ ଏକ ଉପନ୍ୟାସ ‘ଶଶନିସପ୍ତା' ଉପନ୍ଯାସଟିରେ 
ମଧ୍ୟ ଏହି ଭାବନାକୁ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ ହୋଇଛି । ଅନ୍ୟ ଦୂଇଟି 
ଉପନ୍ୟାସ ଠାରୁ ଏହା ଏକ ଭିନ୍ନ ଧରଣର ଉପନ୍ଯାସ | ଆଧ୍୍ୟାତ୍ସିକତା ପ୍ରତି ଏକ 
ସକାରାତ୍ଵକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଆରୋପିତ | ଅଧ୍ବକନ୍ୁ ଏକ ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ ଉପରେ 
ପର୍ଯ୍ୟବେସିତ । ଶନିବାର, ଶନିବେଳାରେ ଜନ୍ଧ ହୋଇ ସନାତନ ପିତାମାତାଙ୍କର 
ଗଳଗ୍ରହ ହୋଇନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଆଜନ୍ସ ବ୍ରହ୍ମଚାରୀ ରହି ରାଧାକୃଷ୍ଣ ସେବା ସଦନ, 
ଜରିଆରେ ଜନହିତକର କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ ରହିଛି ଏବଂ ଶେଷରେ ପୁରୀର ଏକ 
ee 2 ୭ ଆଧ୍ଯତ୍ଧିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ମଠରେ ମହନ୍ତ ହୋଇ ଦିବ୍ୟ ଜୀବନର ସଂଧାନ ଦେଇଛି ¦ ସାଂସାରିକ ଜୀବନ ଓ 
ଛବିରାଗ୍ୟ ଜୀବନର ଏକ ତୁଳନାତ୍ସକ ବର୍ଣ୍ଣନା ମାଧ୍ଯମରେ ଆଅଧ୍ଯାତ୍ମିକ ଜୀବନର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଆଣିବାକୁ ଲେଖକ ଉଦ୍ଯମ କରିଛନ୍ତି । 

ନନ୍ଦକିଶୋର ବଳଙ୍କର “ କନକଲତା” ( ୧୯ ୨୫) ଉପନ୍ୟାସଟି ମୁଖ୍ଯତଃ 
ବାଲ୍ୟ ବିବାହ, ବିଧବାବିବାହ ଓ ଯୌତୂକପ୍ରଥା ପରି କେତୋଟି ଘୃଣ୍ଯ କୂସଂସ୍ାର 
ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବେସିତ ହୋଇଥଲେ ହେଁ ସୂଚିନିଷ୍ଠ ଆଚାର ଓ ନୈତିକତାପୂର୍ଵ ମହତ୍ତର 
ଜୀବନ ପ୍ରତି ଏକ ସ୍ପଷ୍ଠ ଉଦ୍ଘୋଷଣା ରହିଛି । ଧନଞ୍ଜୟଙ୍କ ବିଧବା ଭଉଣୀ ' ଉମା'କୁ 
ବିବାହ କରିବା ପାଇଁ ରାଜେନ୍ଦ୍ର ଇଚ୍ଛା ପ୍ରକାଶ କରିଛି । ମାତ୍ର ତାର ଇଚ୍ଛା ପୂରଣ 
ହେବା ପୂର୍ବରୁ “ଉମା” ବିସୂଚିକା ରୋଗରେ ପ୍ରାଣ ହରାଇଛି । ଏ ସଂବାଦ ପ୍ରାପ୍ତିରେ 
ରାଜେନ୍ଦ୍ର ମର୍ମାହତ ହୋଇଛି ଏବଂ ସନାତନ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରି ଗୃହତ୍ୟାଗ କରିଛି । 
ଉପନ୍ୟାସଟିରେ ଏହି ପରିଣତି ନନ୍ଦକିଶୋରଙ୍କର ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକ ଭାବନାର ସ୍ପଷ୍ଟ ସଂକେତ 
ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ । 

ଞପନ୍ୟାସିକ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଆଟାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ‘ବୀର ଓଡ଼ିଆ? ( ୧୯୨୫) ଏକ 
ସିତିହାସିକ ଉପନ୍ୟାସ ହେଲେ ହେଁ, ଏଥରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ଧିକତା ଓ ଧର୍ମୀୟ ଭାବନା 
ବେଶ୍‌ ଉପଲବ୍ଧ । ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ପ୍ରାଣକେନ୍ଦ୍ର ଓ ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକସ୍ତଳୀ ପୂରୀ ଜଗନ୍ନାଥ 
ମନ୍ଦିର ବିଧର୍ମା ତକିଖାଙ୍କ ଆକ୍ରମଣ ଓ ଲୁଣ୍ଡନର ଶିକାର ହୋଇନାହିଁ ବରଂ ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତିର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଓ ଧାର୍ମିକ ଭାବନା ଲୁଣ୍ଠିତ ହୋଇ ଯାଇଛି । ସେହିପରି ତାଙ୍କର 
ପାୟୁଷ ପ୍ରବାହ ( ୧୯୩୫) ରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାବନା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ ! 

ଓପନ୍ୟାସିକା ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ରଙ୍କର ଚାରିଖଣ୍ଡ ଉପନ୍ୟାସ ମଧ୍ୟରୁ ' ଅଭାଗିନୀ' 
( ୧୯ ୨୨) ଉପନ୍ୟାସଟିରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାବନାକୁ ବେଶ୍‌ ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ଭାବରେ 
ଉପସ୍ଥାପନ କରାଯାଇଛି । ଏହି ଉପନ୍ଯୟାସଟି ଅଧ୍ୟଯାତ୍ଧିକ ଚେତନାର ଏକ ସଫଳ 
ଉଦ୍ୟମ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ । ଏଥରେ ଅଧ୍ଯାଚ୍ଦିକ ଭାବନା ଓ ଧର୍ମ 
ଚେତନା ଏତେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ, ମନେହୁଏ ଲେଖକଙ୍କର ଆଅଧ୍ୟାତ୍ଧିକ ଚେତନାଟି ଏକ 
ଆନ୍ତରିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଲାଭ କରିଛି । ଉପନ୍ଯାସର ନାୟକ 'ପାଣୁ ନାୟକ ଏକ 
ସାମାଜିକ ଚରିତ୍ର ହୋଇଥ୍‌ଲେ ହେଁ ପରବର୍ରୀ ପର୍ଯ୍ୟାରେ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକ 
ଚେତନାର ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇ ସମାଜର ଅଶେଷ କଲ୍ଯାଣ ସାଧନ କରି ପାରିଛି । 
ଉପନ୍ୟାସଟି ଏକ ସମୟୋପଯୋଗୀ ଉପନ୍ଯାସ ଭାବେ ଗ୍ରହଣୀୟ ହୋଇପାରିବ ! 
ଅସଜଢ଼ା ଦୂନିଆ ଓ ଅଶାନ୍ତ ପୃଥିବୀକୁ ସଜାତଡ଼ିବାକୁ ହେଲେ, ଅଧ୍ଯତ୍ଧିକ ମାର୍ଗ 
ଏକମାତ୍ର ପନ୍ଛା ବୋଲି ଏଥରୁ ସ୍ଵଷ୍ଟ ସୂଚିତ ହୁଏ । ପ୍ରଥମରୁ ପାଣୁ ନାୟକ ଏକ 
ଆଧ୍ୟାଟ୍ମିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମୀଳ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରାବି ୬ ୮ EEAREEIEEN 
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ବିପଥଗାମୀ. ନରହନ୍ତା ତସ୍ବର. ଦାଗୀ ଓ ବ୍ରହ୍ମରାକ୍ଷସ ଭାବରେ ଚିତ୍ରିତ । ଘଟଣା 
କ୍ରମରେ ସେ ଏଜ ବୈଷ୍ପଟ ମଠରେ ଗୋଟିଏ ରାତ୍ରି ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛି । କିନ୍ତୁ ନିଜର 
ହାନ ପ୍ରବୃତ୍ତ ଯୋଗୁଁ ମଠରୁ ଏକ ରୌପ୍ଯନିର୍ମିତ ଦୀପରଖା ଚୋରି କରି ପୋଲିସ 
ଦ୍ଵାରା ଧରା ପଡ଼ିଛି । ପୋଲିସ ତାକୁ ପରଦିନ ମଠର ମହନ୍ତଙ୍କ ନିକଟକୁ ଆଣିଛି । 
ହେଲେ ବୈଷ୍ଣବ ବାବାଜୀ ପୋଲିସ୍‌ ହାତରୁ ଉଦ୍ଧାର କରି ତାକୁ ଉପଦେଶ ଛଳରେ 
କହିଛି - ‘ତୁମେ ଏଣିକି ଜଣେ ସାଧୁ ଲୋକ ହେବ । ଏହାପରେ ପାଣୁ ନାୟକ 
ଜୀବନରେ ଆସିଛି ପରିବର୍ଁନ । ନିଜକୁ ଜଣେ ସାଧୁ ଲୋକରେ ପରିଣତ କରିବା 
ପାଇଁ କଠେର ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରିଛି । ଭଲ ଲୋକଟିଏ ହେବା ପାଇଁ କମ୍‌ ସାଧନା ସେ 
କରିନାହିଁ । ପରିଣତିରେ ସେ ହୋଇଛି ସାରଙ୍ଗଗଡ଼ର ଦେୱାନ । ଦାନ, ଧର୍ମ ଓ 
ସେବା ମାଧ୍ୟମରେ ଲୋକମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଜଣେ ବିଖ୍ଯାତ ମହାତ୍ସାରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଛି । 

୧୯୩୦ ମସିହା ପରେ ଓ ସ୍ବାଧୀନତାର ଅବ୍ୟବହିତ ପୂର୍ବରୁ ଓଡ଼ିଆ ଉପନ୍ୟାସ 
ସାହିତ୍ୟରେ ଯେଉଁ ପ୍ରଥତଯଶା ଞଓପନ୍ୟାସିକଗଣ ଆବିର୍ଭୂତ ହୂଅନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ 
କାଳିନ୍ଦୀ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଅନ୍ୟତମ | ତାଙ୍କର ଅମରକୃତି ମାଟିର ମଣିଷ ( ୧୯୩୧ ) 
ଉପନ୍ୟାସରେ ବରଜୁ ସତ୍ଯ,ଧର୍ମ, ନ୍ୟାୟ, ତ୍ୟାଗ ଓ ଆଦର୍ଶର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଆଣିଛି । 
ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତାମାନସର ସେ ଏକ ସଫଳ ଅନୁକୃତି ହେଲେ ହେଁ ବରଜଡୂର ଏହି 
ଚାରିତ୍ରିକ ମହତ୍‌ “ ଲୁହାର ମଣିଷ '( ୧୯ ୪୭) ଉପନ୍ୟାସରେ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ | 
କିନ୍ତୁ ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ' ମୁକ୍ରାଗଡ଼ର କ୍ଷୁଧା ' ( ୧୯୩୩ ) ଓ ଅମରଚିତା ( ୧୯୩୩ )ପରି 
ଉପନ୍ୟାସରେ ବେଶ୍‌ ଫଳପ୍ରସୁ ହୋଇ ପାରିଛି !  ମୁକ୍ରାଗଡ଼ରେ କ୍ଷୁଧା” ରେ ଶୁଭକାନ୍ତ 
ଚରିତ୍ର ଥିପନ୍ୟାସିକ କାଳିନ୍ଦୀ ଚରଣଙ୍କର ଅନ୍ୟ ଏକ ଅପୂର୍ବ ସୃଝ୍ି । ଏତି ଚରିତ୍ରିଟିର 
ଗୌରବମୟ ଜୀବନର ପରିଣତିକୁ ପାଠକ ଆବିଷ୍କାର କରେ “ଅମରଚିତା” 
ଉପନ୍ୟାସରେ ! ମାଟିର ମଣିଷର ବରଜୁ ଚରିତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଅସ୍ବାଭାବିକତା ପାଠକ 
ଲକ୍ଷ୍ଯ କରେ , ଶୁଭକାନ୍ତ ଚରିତ୍ର ନିକଟରେ ତାହା ହୁଏ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଶୁଭକାନ୍ତ 
ଚରିତୁଟି କାଳିନ୍ଦୀ ଗଦ୍ୟମାନସରେ ଏକ ଅମର ବୃତି । ଏହି ଚରିତ୍ର ପାଖରେ ବେଶ୍‌ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର ସ୍ପର୍ଶ ଉପଲବ୍‌ଧ ହୁଏ | ଅବଶ୍ୟ ମାଟିର ମଣିଷରେ ଭାଷାରେ ଯେଉଁ 
କାବ୍ୟକତା ଓ ପ୍ରକାଶଭଙ୍ଗୀରେ ସ୍ଵଚଳତା ପରିଦୂଷ୍ଠ ହୁଏ, ମୁକ୍ରାଗଡ଼ର କ୍ଷୁଧା ଓ ଅମର 
ଚିତାରେ ସେପରି କାବ୍ୟିକ ଗଢ଼ଣ ପରିଦୃଷ୍ଠ ହୁଏନା ! 

ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବରୁ ଡ଼ଃ ହରେକୃଷ୍ଣ ମହତାବ ପ୍ରତିଭା ( ୧୯ ୪୨ ) ଅବ୍ୟାପାର 
( ୧୯ ୪୭) , ଟାଉଟର ( ୧୯୩୫) ଓ ନୂତନ ଧର୍ମ ( ୧୯୩୫) ପରି କେତୋଟି 
ee ୬ ୯ ଆଧ୍ୟାତ୍ଦିବତା, ଆଧୂନିଜ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଁଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ମହର୍ତପୂର୍ଣ ଉପନ୍ୟାସ ରଚନା କରିଥିଲେ ହେଁ. କେବଳ ନୂତନ ଧର୍ମରେ ଆଧ୍ୟତ୍ତିକ 
ଚେତନାର ଚିତ୍ର ପ୍ରତିଫଳିତ । ଅନ୍ୟ ସବୁଯାକ ଉପନ୍ୟାସ ସମାଜ ସଂସ୍କାର ନିମନ୍ତେ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ବାଲେଶ୍ଵର ଜିଲ୍ଲା ଜଗଦୀଶପୁର ର ହରିହର ନାମକ ଜନୈକ ସଂତଭ୍ରାନ୍ରଶୀଳ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଧର୍ମାତ୍ସା ବୋଲି ପରିଚିତ ! ନିଜର ତଥା ଗ୍ରାମର ଲୋକମାନଙ୍କର ଆଧ୍ୟାତ୍ଧିକ 
ପିପାସା ମେଣ୍ଟାଇବା ପାଇଁ ସେ ନଦିୟାରୁ ବୈଷ୍ଣବ ମାନଙ୍କୁ ନିମନ୍ତରଣ କରି ଆଣି 
ଗ୍ରାମରେ ସଂକୀର୍ଭନ କରିବା ଏବଂ ସେଥପାଇଁ ସମସ୍ତେ ଚାନ୍ଦା ଦେବା ଘଟଣାରୁ 
ସରଳ ଓ ଧର୍ମପ୍ରାଣ ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ମାନସିକତାର ପରିଚୟ ମିଳେ । 
ହେଲେ ହେଁ ଏହି ଭାବନାକୁ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ଲେଖକଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ନୁହେଁ । ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକତାର ଆବରଣ ତଳେ ଲୁଚି ରହିଥିବା ଯୌନ ଲାଳସାର ସ୍ଵରୂପକୁ 
ଉଦଘାଟନ କରିବା ସହିତ ସମାଜ ସେବା ଓ ସମାଜ ସଂସ୍କାର କରିବା ଲେଖକଙ୍କର 
ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇ ପଡ଼ିଛି । 

ଆଲୋଚ୍ୟ ସମୟରେ ଓପନ୍ୟଯାସିକ ରାମ ପ୍ରସାଦ ସିଂହ ଏକ ପ୍ରଗତିଶୀଳ 
ଓପନ୍ୟାସିକ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାଙ୍କ ଉପନ୍ୟାସରେ ଭଶ୍ଵର, ଧର୍ମ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ । ତେବେ ତାଙ୍କର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅନ୍ୟ ଏକ ରୂପରେ 
ରୂପାନ୍ତରିତ ! ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଦେଶଭକ୍ତି, ସମାଜସେବା ଓ ତ୍ଯାଗ ମୂଳରେ ଯେ ପ୍ରଛଛନ୍ତ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକତା ଲୁଚି ରହିଛି ତାହାହିଁ ତାଙ୍କ ଉପନ୍ୟାସ ଗୁଡ଼ିକରୁ ପ୍ରତିପନ୍ଧ ହୁଏ । 
ତାଙ୍କର ମରୀଚିକା ( ୧୯ ୪୬), ପୂଜାରବଳୀ ( ୧୯୩୧) ପୂର୍ବରାଗ ( ୧୯୫୫) 
ଓ ସଂଧ୍ୟାଦୀପ ( ୧୯୬୬) ଉପନ୍ୟାସରେ ସେ ଯେଉଁ ଆଦର୍ଶର ଚରିତ୍ର ଗୁଡ଼ିକୁ ସୃଷ୍ଷି 
କରିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଶୁଦ୍ଧପୂତ ଭାବେ ଦେଶଭକ୍ତ ! ମରୀଚିକାର ପ୍ରଦୋଷ, 
ପୂଜାର ବଳୀରେ ଅନନ୍ତ, ପୁର୍ବରାଗର ଅରୁଣ, ସନ୍ଧ୍ୟାଦୀପର ପୂର୍ଣ୍ଣାନନ୍ଦ ଓ ଶିଷ୍ୟ 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ଜଣେ ଜଣେ ଦେଶଭକ୍ତ ଏବଂ ସମାଜ ପାଇଁ ସମର୍ପିତ । କେବଳ 
ପୂର୍ବରାଗ ଉପନ୍ୟାସରେ ଅରୁଣ ଓ ମିଃ ଚାଟାର୍ଜୀ ଲଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ସଂପର୍କିତ ଆଲୋଚନା 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆଦର୍ଶବାଦକୂ ଗ୍ରହଣ କରିନେଇଛନ୍ତି । 

ନିତ୍ୟାନନ୍ଦ ମହାପାତ୍ରଙ୍କର “ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ” ( ୧୯୪୬) ଉପନ୍ୟାସରେ 
ସଂସାର ବିରାଗୀ ଆଧ୍୍ୟାତ୍ସିକ ଚେତନାର ଚିତ୍ର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଅନିମେଷା ସହିତ 
ପ୍ରେମ ପ୍ରଣୟରେ ଲିପ୍ତ ରହି ମଧ୍ୟ କନକାଦିତ୍ୟ ଭାବ ପ୍ରବଣତାରେ ବଶ ହୋଇ 
ସଂସାର ବାନ୍ଧିବା ପରିବ ସଂସାର ତ୍ଯାଗ କରିଛି । ସଂସାର ସଂପର୍କରେ ତାର 
ଏକ ପ୍ରକାର ବୈରାଗ୍ୟ ଭାବ ଜାତ ହୋଇଛି | ସୁଖର ସନ୍ଧାନରେ ଦେଶ ଦେଶ 
ବୁଲିଛି । ହେଲେ କେଉଁଠି ତାକୁ ସୁଖ ମିଳିନାହିଁ। ଶେଷରେ ସେ ଉପଲବଧି 
ଆଧ୍ୟାଚ୍ଧିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଁଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରିରଭୀବି ୭ © pEEEEEEENEIEINE 
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କରିଛି - ମଣିଷ ଭିତରୁ ସବୁ ପ୍ରକାର କାମନାର ବିନାଶ ହେଲେ ଯୀଇ ଯଥାର୍ଥ ସୁଖ 
ମିଳେ । ରଛ୍ଛାର ସ୍ାତନ୍ତ୍ଯ ହରାଇ ପାରିଲେ ଜୀବନ ଆନନ୍ଦମ୍ ହୋଇ ଉଠେ । 
ଭିତରେ କାମନା ପାରିଲେ ଭଗବତ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ମଧ୍ୟ ସୁଖ ମିଳେନା । ତ୍ୟାଗ, ସଂଯମ, 
ସହିଷୂତା, ଉଦାରତା ଓ ଅହିଂସାର ପ୍ରତିମୂର୍ରି ଭାବେ ଲେଖକ କନକାଦିତ୍ଯର ଯେଉଁ 
ଜାବନାଲେଖ୍ୟ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି ତାହା ଏତେ ତତ୍ତ୍ବ ସମ୍ବଳିତ ହୋଇ ପଡ଼ିଛି ଯେ, 
ଉପନ୍ୟାସର କଳାତ୍ସକ ଦିଗଟି ବ୍ଯାହତ ହୋଇଛି ବୋଲି ମନେହୁଏ | 

୧୯ ୪୭ ମସିହା ଅର୍ଥାତ “ସ୍ବାଧୀନତା ପୂର୍ବରୁ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ଉପନ୍ୟାସ ରଚନା କରି 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଅର୍ଜନ କରିଥୁବା ଉିପନ୍ୟାସିକ କାହ୍ଧଚରଣ ମହାନ୍ତିଙ୍କ ଉପନ୍ୟାସରେ ଯଥେଷ୍ଟ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର ସ୍ୃର୍ଶ ମିଳେ । ସର୍ବରୀ ( ୧୯ ୫ ୨) ଉପନ୍ୟାସରେ ସନାତନ ଚରିତ୍ର 
ମାଧ୍ୟମରେ ଅସୀମ ଶୂନ୍ୟତା ଭିତରେ ଏକ ସରଳ ଜୀବନର ବିସ୍ତୃତିକୁ ଉପଲବ୍ଧି 
କରିଥୂଲା ବେଳେ ° ତଥାସ୍ତୁ' । ୧୯୬୩)ରେ ଉଭୟ ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକ ଓ ଆଦର୍ଶବାଦୀ 
ଜୀବନର ପରିଚୟ ମିଳେ । ଉପନ୍ୟାସର ନାୟକ ନବୀନ ଜନୈକ ଆଧ୍ୟାତ୍ଧମାର୍ଗୀ 
ବୈରାଗୀର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସି ଗୃହ ତ୍ୟାଗୀ ହେବାକୁ ସ୍କିର କରିଛି । ଏଥ୍ୈପିତା 
ରଘୁନାଥ ମର୍ମାହତ ହୋଇ ନବୀନକୁ ଆଶା ନାମ୍ବୀ ଏକ ସୁନ୍ଦରୀ କନ୍ଯା ସହିତ 
ବିବାହ କରାଇ ଦେଇଛନ୍ତି । ହେଲେ ସାବତ ଶାଶୁର ଚକ୍ରାନ୍ତରେ ଆଶା ସ୍ବାମୀ 
ପାଖରେ ରହି ପାରି ନାହିଁ । ବାପ ଘରକୁ ଚାଲିଯାଇଛି । ଏଥରେ ନବାନ ମର୍ମାହତ 
ହୋଇ ସନ୍ଯାସୀ ଜୀବନକୁ ବରଣ କରିନେଇଛି ଏବଂ କନ୍ଧମାଳ ଅଂଚଳରେ ଥିବା 
ଏକ ଆଶ୍ରମରେ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରିଛି । ସମୟକ୍ରମେ ଆଶା ମଧ୍ୟ ସେଠାରେ 
ପହଞ୍ଚ ନବୀନ ସହିତ ସନ୍ଯାସିନୀ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରିଛି । ପାର୍ଥିବ ଜଗତକୁ 
ଛାଡ଼ି ଦୂହେଁ ଅସୀମର ସନ୍ଧାନରେ ବ୍ରତୀ ହୋଇଛନ୍ତି | 

ଓଡ଼ିଆ ଉପନ୍ୟାସ ସାହିତ୍ୟରେ ଅପୂର୍ବ କଳାକୁଶଳତାର ଅଧ୍ବକାରୀ ତଥା ପ୍ରଖ୍ୟାତ 
କଥାଶିନୀ ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତିଙ୍କର ଦାଦିବୂଢ଼ା ( ୧୯୩୮) ପରଜା (୧୯୪୬), 
ଅମ୍ପତର ସନ୍ତାନ ( ୧୯ ୪୯ ), ପାହାନ୍ତା, ଲୟବିଲୟ ( ୧୯୬୧ ) ଓ ମାଟି ମଟାଳ 
( ୧୯୭ ୪) ଉପନ୍ୟାସରେ ଯଥେଷ୍ଟ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନାର ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି । 
“ଦାଦିବୂଢ଼ା'ରେ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନର ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଓ କୁସଂସ୍ବାରର ଚିତ୍ର ପ୍ରତିଫ ଳିତ 
ହୋଇଥଲେ ହେଁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ଏବଂ ଇଶ୍ଵରବିଶ୍ବାସର ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରଭାବ ନିହିତ 
ଅଛି । ସରଳ ନିଷ୍କପଟ ଆଦିବାସୀ ମଣିଷ ସଵ୍ୀୀବ ଠାରୁ ନିର୍ଜୀବ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ 
ଦେଖେ ପେନ ବା ଲଶ୍ଵର ସତ୍ତା । ଏହି ଉପନ୍ୟାସରେ ଥୁଣ୍ଟା ଖବୂୁରୀ ଗଛ ହୋଇଛି 
ଆଦିବାସୀର ରକ୍ଷକ -ଦାଦିବୂଢା ! ଏହାକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ତାଂ ଜୀବନର ଜୟଯାତ୍ରା । 
ang ୦ ୧ ଆଧ୍ଯଚ୍ଧିକଟା, ଆଧୃନିବ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଚ ବୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ଏହି ଦାଦିବୂଢ଼ା ହୋଇଛି ସବୁ ସୁଖ ଦୁଃଖର ସାଥୀ ଓ ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରତୀକ । ବିଶ୍ବାସ ହିଁ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ଗିକତତ। । ଏହାର ମୁଖ୍ୟ ଚରିତ୍ର ରାମ ନାଇକ | ପୁଅ ଠେଙ୍ଗାଜ୍ଚାନି 
ଯେତେବେଳେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ୍‌ ହୋଇ ଆସାମ ପଳେଇଟି, ସେତେବେଳେ ଏକ ନିବିଡ଼ 
ମୁହୂର୍ଭରେ ରାମ ନାଇକ ଦାଦିବୂଢ଼ା ପାଖରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇ ତା' ମନର ବେଦନାକୁ 
ପ୍ରକାଶ କରିଛି ଅଭିମାନରେ । କହିଛି- “ଦାଦିବୃଢ଼ା ତୋର ମନରେ ଏଇଆ ଥୁଲା 
ଦାଦିବୂଢା- କି ଦୋଷ କରିଥିଲି ମୁଁ ତୋର- ମୋର ସର୍ବନାଶ କଲୁ । ଯଦି କହୁଛୁ 
ଠେଙ୍ଗାଟି ମୋର ଖରାପ ଡୁମା, ଗୋଟିଏ ଭଲ ଡୁମା ପଠାଇଲୁ ନାହିଁ କାହିଁକି ଦାଦିବୂଢ଼ା 
? ପାଳିଲି, ବଢ଼େଇଲି, ଏଡ଼େଟିରୁ ଏଡୁଟିଏ କଲି - ଶେଷରେ ପୁଅକୁ ମୋରି ମୁହଁରେ 
ଗୋଇଠା ମରେଇ ନେଇ ଦୂର ଦେଶକୁ ବିଦା କରିଦେଲୁରେ ଦାଦି ବୁଢ଼ା - ମୋର 
ଖାଇବା ଭାତରେ ଧୁଳି (ପୁ.୯୬) । ଆଦିବାସୀ ଜୀବନର ଏଇ ଗଭୀର ଇଶ୍ଵର 
ବିଶ୍ଵାସ, ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନର ଏକ ମହାକାବ୍ୟ ‘ ପରଜା” ଉପନ୍ୟାସ । 
ତୁମା, ପେନୃ,ଧରତନୀ ଦେବତା, ବୃକ୍ଷରୋପଣକୁ ଆଦିବାସୀ ପରଜା ଗ୍ରହଣ କରି 
ନେଇଛି ତାର ସରଳ ଜୀବନରେ । ଗଭୀର ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସର କଳ କଳ ଝରଣାଟିଏ 
ବୋହି ଯାଇଛି ସମଗ୍ର ପରଜା ଉପନ୍ୟାସରେ !। ସେହିପରି ଅମ୍ପତର ସନ୍ତାନ ଉପନ୍ୟାସର 
ନାୟକ “ ମଣିଆପାୟୁ ” ଶାଳଗଛକୁ ଆଉଜି ପୂର୍ବଜନ୍ଧ ଓ ପରଜନ୍ଲର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଛି । 
ସେ ପରଜନ୍ମରେ ଭଲଥୁଲା, ଏ ଜନ୍ନରେ ଭଲ ଅଛି । ୟା'ପରେ -ଅବଶ୍ୟ ତା'ର 
ପରଜନ୍ସ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ସେ ଖୁସି ହୁଏ ।(ପୁ. ୨ ) ପାହାନ୍ତା? ଉପନ୍ୟାସର ମୁଖ୍ୟ ଚରିତ୍ର 
“ଅମିନ 'ପଂଗୁ ହୋଇ ନିଜକୂ ଅନ୍ବେଷଣ କରିଛି ! ଆତ୍ୃ ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ୍ଯରେ ଅନୁଭବ 
କରିଛି ଏକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟୋଉଭର ଚେତନା ! ‘ଲୟ ବିଲୟ ' ଉପନ୍ୟାସରେ ତରୁଣ ରାୟ 
ପୂରୀ ଜଗନ୍ନାଥ ଦର୍ଶନକୁ ଆସି ପାଇଛି ଏକ ଦିବ୍ୟ ଜୀବନ ଯେଉଁ ଜୀବନ ଯାବତୀୟ 
ସଂକୀର୍ଣତତା ମଧ୍ୟରୁ ବହୁ ଉର୍ବ୍ବରେ | ସେଠି କିଛି ଅପୂର୍ଣତତା ନାହିଁ । 

ଞପନ୍ୟାସିକଙ୍କର ମାଟିର କୋଣାର୍କ ମାଟିମଟାଳ ( ୧୯୭ ୪) ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ଭାବନାର ଏକ ଅପୂର୍ବ କଳାକୃତି । ଦାଦିବୂଢ଼ା,ଅମୂତର ସନ୍ତାନ ଆଦି ଉପନ୍ୟାସରେ 
ଯେଉଁ ଅଧ୍ୟାତ୍ସଳିକ ଚେତନା ଓ ଭାଗବତ ଭାବନାର ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଥଲା, ତାହାର 
ଏକ ସଫଳ ରୂପାୟନ ଘଟିଛି ଏହି ମାଟିମଟାଳରେ । ସମଗ୍ର ଉପନ୍ୟାସଟିରେ ଭାରତୀୟ 
ତ୍ୟାଗପୂତ ଜୀବନର ଧାରା ଅନୁସୃତ ହୋଇଛି ବୋଲି ମନେହୁଏ । ପୂଥବୀରେ 
ମଣିଷ ଜନ୍ମ ହୋଇଛି କେବଳ ନିଜ ପାଇଁ ନୁହେଁ କି 'ମୁଁଂତ୍ଵ୍‌ ର ବଢ଼େଇ ପାଇଁ 
ନୁହେଁ, ସେ ସୃଷ୍ି ହୋଇଛି ଅନ୍ୟପାଇଁ ଓ ଅନ୍ୟର ଉପକାର ପାଇଁ । ଏପରିକି ନିଜ 
ଜୀବନ ଦେବା ପାଇଁ ପଛେଇଯାଏ ନାହିଁ ସେ (ମହି) । ସେଇଠି ତା'ର ଏକ ସ୍ପିଗ୍‌ଧ' 
ଆଧ୍ୟାଚ୍ଧିକଟା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଚ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରୀବି © 9 EEEEEEEEEEA 
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ଅନୁଭବ ଆସେ, ମୋ ଢୀବନ ପଛେ ନର୍ଜେ ପଡ଼ିଆଉ. ଜଗତ ଉଦ୍ଧାର ହେଉ । 
ତାରି ଭିତରେ ତର ଶ୍ଚିଶ୍ଵବରିକ ଶିଶୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକତାର ନିର୍ବାକ ଉପଲବ୍‌ଧ 
ହୁଏ | ଏଇ ମୁଗ୍ଧ ଅନୁଭବ ଆଉ ଏକ ପ୍ରତିମୂରି ସିନ୍ଧୁ ଚୌଧୁରୀ । ପୁଣି ଆଭିଜାତ୍ୟର 
ମୁଖା ଫିଙ୍ଗ ଦେଇ ଉପନ୍ୟାସର ନାୟକ ରବି ଜନସେବାରେ ନିଜକୁ ହଜେଇ ଦେଇ 
ପାରିଛି ପରମ ସନ୍ତୋଷ । ନାୟିକା ଛବି ଜାତିଆଣ ଭେଦାଭାବ ଭୁଲି ଅଛ୍ଛବ 
ମଣିଷମାନଙ୍କର ସେବା କରିଛି ଘର ଘର ବୁଲି । ସିନ୍ଧୁ ଚୌଧୁରୀ ତନ୍ସପ ଚିତ୍ତରେ 
ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି - ' ପରୋପକାରାୟ ସ୍ଵର୍ଗାୟ ' କଳିତ ସ୍ବର୍ଗ ଓହ୍ଲେଇ ଆସିଛି ମାଟିକୁ, 
ଏଇ ଧୂଳି ଧୂସରିତ କଳ୍ପଷ ଧରଣୀକୁ । ସବୁ ଭେଦାଭାବ ଭୁଲି ଦୂର ଗାଁ ଏକ 
ହୋଇଛି । ଛବି ବି ନିଜ ଭିତରେ ଉବଲବ୍‌ଧୂ କରିଛି - “ ସେ ବୋତଲରେ ବନ୍ଦୀ 
ଏସେନସ ନୁହେଁ, ସେ ଫୁଲରର ସୌରଭ । ଆପଣାକୁ ସାଇତି ରଖୁବାକୂ ଖୋଜି 
ନାହିଁ, ଦୂନିଆଁର ସେବା କରିବ, ଆନନ୍ଦ ହେବ, ସେହି ତାର ଆନନ୍ଦର ସ୍ଵପ୍ନ ।' 
(ପୁ.୮ ୩୦) 

ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ ପ୍ରଖ୍ଯାତ କଥାଶିଛୀ ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତିଙ୍କର 
ଅନ୍ଧଦିଗନ୍ତ ( ୧୯ ୬ ୪), ନୀଳଶୈଳ ଓ ନୀଳାନ୍ଦ୍ରୀ ବିଜୟ ( ୧୯ ୮୦) ଉପନ୍ୟାସରେ 
ମାନବବାଦ, ଗଭୀର ଇଶ୍ଵର ପ୍ରୀତି ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ଧିକ ଚେତନାର ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ଓ ସମ୍ପଦ୍ଧି 
ଦିଗଟି ଆବିଷ୍ପତ ହୋଇଛି । ଅନ୍ଧ ଦିଗନ୍ତରେ $e Expolation ବା ଆତ୍ଧ ନିରୀକ୍ଷଣ 
ଭିତରେ ଶୁଦ୍ଧଭାବନା,ନୈତିକତା, ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା, ସାମାଜିକତା ଏବଂ ଜାତିୟତାର 
ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଉତ୍ତାପ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥଲା ବେଳେ “ନୀଳଶୈଳ! ଓ ' ନୀଳାଦ୍ରି ବିଜୟ 'ରେ 
ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରତି ଗଭୀର ରେଖାପାତ କରାଯାଇଛି ! ଅନ୍ଧ ଦିଗନ୍ତ ନିଧ୍ 
ଦାସ ଭିତରେ ନୈତିକ ଓ ଆଧ୍ଯାଢ୍ଦିକ ଚେତନାର ଉଦ୍‌ବେଳନ ଭିତରେ ସଚଟ୍ଟା 
ଜାତୀୟତାର ଯେଉଁ ବହ୍ଧି ପ୍ରଜ୍ବଳିତ ହୋଇଛି, ତାହା ବାସ୍ତବିକ ଅତୁଳନୀୟ । ସେହିପରି 
ନୀଳଶୈଳ ଓ ନିଳାଦ୍ରୀ ବିଜୟରେ ଓଡ଼ଶୀ ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମ ବିବର୍ଭନ ଧାରା ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହୁଏ | ଓଡ଼ିଆ ଧର୍ମ-ଦର୍ଶନ-ସଂସ୍କୃତି ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ନୀଳାଦ୍ରି ବିହାରୀ 
ଜଗନ୍ନାଥ ଚେତନାରେ ରାଜା ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଦେବଙ୍କ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସରଦେଇ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେବଳ ଅବଗାହନ କରିନାହାନ୍ତି, ପୁରୀ ଠାରୁ ଟିକାବାଲି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ 
ସ୍ପର୍ଶରେ ଯେ ପୂତ ପବିତ୍ର ହୋଇ ଉଠିଛି - ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ! 

ଫୁୟେଡ଼ିୟ ତତ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ ମନୁଷ୍ଯର ଯୌନାକାଂକ୍ଷା ବାାଧଠ ର ଚରିତାର୍ଥ 
ହୋଇ ନ ପାରି ଉଭୟ ମାନସିକ ଓ ସ୍ବାୟବିକ ବିକାର ସୃଷ୍ଟି କରେ ଏବଂ ମଣିଷ 
ମାନସିକ ରୋଗୀରେ ପରିଣତ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ମାନସିକ 
a ୦ ୩ ଆଧ୍ୟଚ୍ଦିକତା, ଆଧୁନିବ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାବ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ବିକାର ମାନସିକ ରୋଗ ସୂଷ୍ଟି ନ କରି ଉତ୍ତରଣମୁଖୀ ହୋଇଗଲେ ମଣିଷ ସଂସାର 
ତଥା ବୈରାଗ୍ୟ, ଗୌରିକ ସନ୍ୟାସୀ, ଚିତ୍ରକର, କଳାକାର ଓ ଦେଶଭକ୍ରେ ପରିଣତ 
ହୋଇ ସମାଜର କଲ୍ୟାଣ ସାଧନ କରେ ! ଓଡ଼ିଆ ଉପନ୍ୟାସର ବହୁ ଆଦରଣୀୟ 
ଓପନ୍ୟାସିକ ବିଭୂତି ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କର ' କେଶବତୀ କନ୍ଯା ଉକ୍ତ ଫୂରୟେନୀୟ ତର୍ଵ 
ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବେସିତ ଏକ ମନସ୍ତାର୍ବିକ ଉପନ୍ୟାସ | ଏଥରେ ମୁଖ୍ୟ ଚରିତ୍ର ନିରଞ୍ଜନ, 
ସ୍ତ ସୁଷମା ଓ ବଂଧୁ ସୁଧାଂଶୁ ¬ ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିଜ ନିଜ ମନସ୍ତତ୍ଵର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁରେ 
ଘୁର୍ଣାୟମାନ । ନିରଜଂନ ଓ ସୁଷମା ସ୍ଵାମୀ-ସ୍ତୀ । କିନ୍ତୁ ବଂଧୁ ସୁଧାଂଶୁ ଏକ ବ୍ଯର୍ଥ 
ପ୍ରେମିକ - ଯିଏ ଆତ୍ଲା,ପରମାତ୍ସା ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ସବାଦର ନିଗୂଢ ବଳୟ ଭିତରେ ଛନ୍ଦି 
ହୋଇ ପଡ଼ିଛି । ଏଇ ଧରଣର ଚିନ୍ତା ଭିତରେ ନିଜକୁ ବୁଡ଼େଇ ରଖୁଛି । ହେଲେ 
ଘଟଣାକ୍ରମରେ ସୁଷମା ତା'ର ଏକ ମୁଗ୍ଧ ପ୍ରଣୟିନୀ ସାଜିଛି । ତା' ମାନସ ପଟରେ 
ସୁଧୀଂଶୁର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ନିଜ ସ୍ବାମୀର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଓ ପୌରୁଷଠାରୁ ଅଧ୍ଧକ ଆକର୍ଷଣୀୟ ମନେ 
ହୋଇଛି । ଏହାର ସୂଚନା ପାଇଁ ଧର୍ମ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନା ଭିତରେ ଆତ୍ସଗୋପନ 
କରିଥବା ସୁଧାଂଶୁର ଭିତର ମଣିଷ ସୁଷମା ପ୍ରତି ଆକର୍ଷିତ ହୋଇ ଯାଇଛି ନିଜ 
ଅଲକ୍ଷ୍ୟରେ। କିନ୍ୁ ଭଲ ପାଇବାକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ସଂକୋଚବୋଧ କରିଛି । 
ଏକଦା ସୁପ୍ତା ସୁଷମାର ରୂପ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟରେ ମୁଗ୍ଧ ହୋଇ ନିଜର ଅବଦମିତ କାମନାକୁ 
ରୋଧ୍‌ ପାରିନାହିଁ । ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକତାର ଦୁର୍ଗ ଭିତରେ ବନ୍ଦୀ ହୋଇରହିଥବା ତା'ର 
ଯୌନାକଂକ୍ଷା ସ୍ବାଭାବିକ ରୂପ ନେଇଛି । ସେ ସୁଷମାକୁ ଚୁମ୍ବନ କରିଛି । କିନ୍ତୁ ଏ 
ଦୃଶ୍ଯ ନିରଞ୍ଜନର ଆଖରେ ଧରାପଡ଼ି ଯାଇଛି । ସୁଷମା ଭାଉଜଙ୍କ ପ୍ରତି କରିଥୁବା 
ଅନ୍ୟାୟର ଅନୁଶୋଚନାରେ ଘାରି ହୋଇ ସୁଧାଂଶୁ ଆତ୍ସହତ୍ଯା କରିଛି । 

ମହାପାତ୍ର ନୀଳମଣି ସାହୁଙ୍କର ‘ତାମସୀରାଧା' ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନା ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏକ ସଫଳ ଉଦ୍ୟମ | ତୃତାୟ ପତ୍ନୀ ହେମମୟୀର ଦେହାନ୍ତ ପରେ ଜଡ଼ ପିଣ୍ଡଟାକୁ 
ଜୂଇରେ ଜଳେଇ ଦେଇ ସାଧୁଚରଣଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ ବୈରାଗ୍ୟ ଆସିଛି । ଏ 
ସଂସାରକୁ ସେ ଅସାର ମଣିଛନ୍ତିୟ ଗାଁ ପାଖ ଆତ୍ବତୋଟାରେ ଧୁନି ଜାଳି ସେଇଠି 
ପୂରାଣ ଭାଗବତ ପାଠ କରି ଅବଶିଷ୍ଠ ଜୀବନ ବିତେଇ ଦେବେ ବୋଲି ପଣ 
କରିଛନ୍ତି ¦ ତାଙ୍କ ଭିତରୁ ଅନୁରଣିତ ହୋଇଛି | ଭକ୍ତ ବରଣ ଦାସଙ୍କର ମନବୋଧ, 
ବଉତିଶାରୁ ଗୋଟେ ପଦ- “ଘର ବୋଲି ଅର୍ଜିଛୁ ଯେତେ ପଦାର୍ଥ, ଘଟ ଛୁଟିଲେ 
ତୋତେ ବୋଲିବେ ଭୂତ ।” ଏହି ଚରିତ୍ର ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଯେଉଁ ଆଧ୍ୟାତ୍ସ ସଚେତନତାର 
ପରିପ୍ରକାଶ ଘଟିଛି, ତାହା ପାଠକ ମନରେ ଗଭୀର ରେଖାପାତ କରେ ! 

ଞିପନ୍ୟାସିକ ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ରଥଙ୍କର ସାର୍ଥକ ସୃଷ୍ଟି, “ ଯନ୍ତ୍ରାରୁଢ” ( ୧୯୬ ୨ ) 
ଆଧ୍ୟାଟ୍ଧଦିକଚା, ଆଧୁନିଚ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଚ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରାବି ୭ ୪ AEEEEEUONIINIIN 
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ଉପନ୍ୟାସର ସନାତନ ଚରିତ୍ର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନାର ନିଛକ ପ୍ରତିଫଳନ । ଗୋଟିଏ 
ପାଦ ତା'ର ମୋହମାୟାଗ୍ରସ୍ତ ପଙ୍କିଳ ସମାଜରେ ବୁଡ଼ି ରହିଥିଲେ ହେଁ ସୁଦୂରର 
ଆହ୍ବାନରେ ଅନ୍ଯ ପାଦଟି ଉନ୍ମକ୍ତ ହୋଇ ପଡ଼ିଛି । ଏକ ଚରମ ସତ୍ୟ ଓ ପରମ 
ବିଶ୍ଵାସ ନିକଟରେ ନିଜକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସମର୍ପି ଦେଇ ଦ୍ଵିତୀୟ ପାଦଟିକୁ ବଢ଼େଇ ଦେଇଛି 
ଅସୀମର ଆହ୍ବାନରେ । ସ୍ତ୍ରୀ ପୁତ୍ରକୁ ହରାଇଲା ପରେ ସଂସାର ବନ୍ଧନ ତା'ର ଛିନ୍ନ 
ହୋଇ ଯାଇଛି । ସୁଆଁବାଳୁଆର କୋଷ ଭିତରୁ ପ୍ରଜାପତିଟି ବାହାରି ଆସିଲା ପରି 
ସେ ବନ୍ଧନମୁକ୍ତ ହୋଇ ଯାଇଛି | ସତ୍ୟାନୂସନ୍ଧିସୁ ତା'ର ଆତ୍ସା ଏକ ପରୀ ଆସ୍ଵାଦରେ 
ବିଭୋର ହୋଇ ପଡ଼ିଛି । ମୃତ୍ୟୁର ବିଭୀଷିକା ମଧ୍ୟରେ ସେ ଦେଖଛି ସୃଷି କର୍ଭାଙ୍କର 
ମଂଗଳମୟ ଶୁଭ ହସ୍ତର ଇଂଗିତ | ଏଥର ସେ ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ପରିତୃପ୍ତ ମନ ନେଇ 
ସଂସାର ଛାଡ଼ିଛି । ତୀର୍ଥରୁ ତୀର୍ଥ ଘୁରି ଘୁରି ଶେଷରେ ପୂର୍ଣତାରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଛି । 
ଦିବ୍ୟ ଅନୁଭବର ବହଳ ଆସ୍ତରଣ ଧୀରେ ଧୀରେ ତା'ମନ ଭିତରେ ଗୁଡ଼ାଇ ହୋଇ 
ଯାଇଛି । ବାସ୍ତବିକ ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକ ଚେତନାର ଏକ ସାର୍ଥକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ହେଉଛି ସନାତନ 
ଦାସ । 

ଶାନ୍ତୁନୁ ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଅଧ୍ବକାଂଶ ଉପନ୍ଯାସରେ ଉଣା ଅଧ୍ବକେ ଅଧ୍ୟାତ୍ତିକ 
ଚେତନାର ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଥବା ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଏ । ଶତାବ୍ଦୀର ନଚିକେତା, ନରକିନ୍ଧର 
ଓ ଦକ୍ଷିଣାବର୍ ପରି ଅଧକ ମୌଳିକତା ବହନ କରୁଥିବା ଉପନ୍ୟାସରେ ବିଭୁ ପ୍ରସାଦ, 
ଜର୍ଜ ଓ ରୈକ୍ୟ ପରି ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କର ମୂଳ ଉତ୍ସ ଯେ ବେଦ, ଉପନିଷଦ ଓ ପୁରାଣ - 
ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । ଉପନ୍ୟାସ ଗୁଡ଼ିକରେ କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ମତବାଦ ବନଳିଷ୍ଠତା 
ଅର୍ଚ୍ଚନ କରିନଥିଲେ ହେଁ ମାନବିକତାବାଦ ଯାହା ଭାରତୀୟ ପରମ୍ପରାର ଭିତିଭୂମି - 
ତାହା ଏହି ଚରିତ୍ର ଗୁଡ଼ିକରେ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ । 

ପ୍ରତିଭା ରାୟଙ୍କ “ଯାଜ୍ଞସେନୀ” ( ୧ ୯୮୫ ) ଉପନ୍ୟାସରୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ଗିକ ବର୍ଣ୍ଠନାର 
ପବିତ୍ରଧାରା ଉପଲବ୍‌ଧ ହୁଏ । ମହାଭାରତର କୃଷ୍ଣା ଏକ ଦେବୀ ହେଲେ ହେଁ 
ଓପନ୍ୟାସିକା ତାଙ୍କୁ ସାଧାରଣ ସ୍ତରକୁ ଓହ୍ଲେଇ ଆଣିଛନ୍ତି । ସାଧାରଣ ନାରୀର ଚରମ 
ସତ୍ୟକୁ ସେ ନିଖୁଣ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ପାଣ୍ଡବ ମାନଙ୍କର ସ୍ତ୍ରୀ ହେଲେ ବି 
ସେ କମ୍‌ ଲାଞ୍ଚିତା ହୋଇନାହାନ୍ତି । ସ୍ଵର୍ଗ ଦ୍ଵାର ତାଙ୍କ ପାଇଁ ରୁବି ହୋଇଯାଇଛି । 
ଜୀବନର ସବୁ ଲାଞ୍ଚନା, ନିର୍ଯ୍ୟାତନା, ଦୁଃଖ ଓ ହତାଶାକୁ ପରମ ପୁରୁଷ କୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ପାଦପଦ୍ଧରେ ସମର୍ପି ଦେଇଛନ୍ତି। ସେ ନିଜେ ଯେତେବେଳେ ନିଜର ନୁହଁନ୍ତି ତା'ର 
ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା କାହିଁକି ତା' ନିଜର ହେବ ? ତେଣୁ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ନୀଳପଦ୍ଧ ପାଦଯୁଗଳରେ 
ନିଜକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସମର୍ପଣ କରିଦେଇ ଉଚ୍ଚାରଣ କରିଛନ୍ତି - ‘ହେ କୃଷ୍ଣ ମୁଁ 
Ee ୭୫ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ତୁମର”, ସେହିପରି ଦେହାତାତ । ୧୯୮ ୬)ଉପନ୍ୟାସରେ ‘ପଙ୍ଗସ୍ବାହା' ନିଜକୁ 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଲଶ୍ବରଙ୍କ ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ କରି ଦେଇଛି । ନିଜ ପାଇଁ ନିଜ ଭିତରେ 
ଟିକେ ହେଲେ ବି ଦୁଃଖ ନାହିଁ । ଯେଉଁ ଦେହରେ ନାରାୟଣଙ୍କର ଅବସ୍ଥାନ, ସେ 
ଦେହହୀନ ହୋଇ ନ ପାରେ । ପରଜନ୍ସ ନିରର୍ଥକ ନୁହେଁ । ମହାଚେତନାର ଉଦ୍‌ବୁଧ 
ହୋଇ ସେ ନିଜର ଗୁଣର ମହକରେ ସଭିଙ୍କ ହୃଦୟକୁ ମହକେଇ ଦେଇଛି । ସେ 
ନିଜକୁ କ୍ଷୁଦ୍ର ଓ ହେୟ ମନେ କରିନାହିଁ । ଅନୁଭବ କରିଛି ଦେହ, ଆତ୍ସା ଓ ମନର 
ପରିପୂର୍ଣ୍ଣତା । I 

କେବଳ ଏତିକି ନୂହେଁ, ଓଡ଼ିଆ ଉପନ୍ୟାସରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନାର ଏକ 
ବଳିଷ୍ଠ ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଷି ହୋଇ ସାରିଛି । ଦୟାଲାଲ ଯୋଶୀ, ଡ଼ଃ ନୃସିଂହ ଚରଣ 
ପଣ୍ଡା, ସୀତାଦେବୀ ଖାଡ଼ଙ୍ଗା, ଶୁକଦେବ ସାହୁ, ଓପନ୍ଯାସିକ ଯତୀନ୍ଦ୍ର କୁମାର, 
ଚୋରାଚାନ୍ଦ ମିଶ୍ର ବଳରାମ ପଟ୍ଟନାୟକ, ଅନୁଦା ପ୍ରସାଦ ରକ୍ଷିତ, ଗଣେଶ୍ଵର ମିଶ୍ର, 
ବିଜୟୟନୀ ଦାସ, ବିକୂମ ଦାସ, ବୀଣା ମହାପାତ୍ର, ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ ମହାନ୍ତି ନରସିଂହ 
ମିଶ୍ର ଭାଗିରଥୀ ନେପାକ, ସାତକଡ଼ି ହୋତା, ଦଶରଥ ସାମଲ, ଯଗେଶଷ୍ଵର ମିଶ୍ର, 
ସୁଲୋଚନା ଦାସ, ରାଧାନାଥ ରଥା, ଶାନ୍ତି ମହାପାତ୍ର (ବଳ), ଗାୟତ୍ରୀ ବସୁ ମଲିକ, 
ରାମଚନ୍ଦ୍ର ବେହେରା, ଅନାଦି ସାହୁ ପ୍ରମୁଖ ଞପନ୍ଯାସିକ ଗଣ ! ଓଡ଼ିଆ ଉପନ୍ୟାସ 
ସାହିତ୍ୟକୁ ଉଭୟ ଗୁଣାତ୍ସକ ଓ ପରିମାଣାତ୍ସକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଭିବୃଦ୍ି ସଂଶୋଧୂତ କରିବା 
ସଂଗେ ସଂଗେ ଅଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନାର ପରମ୍ପରାକୁ ଉଜୀବିତ କରି ଆସିଛନ୍ତି । ଉକ୍ତ 
ପ୍ରବନ୍ଧର କ୍ଷୁଦ୍ର ପରିସୀମା ମଧ୍ଯରେ ସେ ସବୂକୁ ଆକଳନ କରିବା ସଂଭବ ନୂହେଁ । 
ତେଣୁ ଏ ସଂପର୍କରେ ଏକ ଦୀର୍ଘ ଗବେଷଣାର ଆବଶ୍ଯକତାକୁ ଏଡ଼ାଇ ଦିଆଯାଇ 
ନପାରେ ! 2 


ଅଧ୍ୟାପକ, ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ବିଭାଗ 
ନୀଳଗିରି ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ,ବାଲେଶ୍ବଵର 


OPO EOP — A — POU OE — OOD ni 
ଆଧ୍ୟାଚ୍ଛକତା, ଆଧୁନକ ଓଡ଼ଆ ସାହଚ୍ୟ 8 ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ୭ ୬ QO 
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ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଆଵ୍ଯାତ୍ଧିକତା ଓ 
ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
ନରହରି ଦାସ 


ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକତା କହିଲେ ମଣିଷର ପରମାତ୍କା ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ସହ ଚିରନ୍ତନ 
ଭାଗବତ ନିବିଡ଼ ସମ୍ପର୍କକୁ ହିଁ ବୁଝାଇଥାଏ । ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ପରମାତ୍ସା କେବଳ ସ୍ରଷ୍ଟା 
ନୁହଁନ୍ତି, ତାଙ୍କର ସୃଷ୍ଟିର ଅନ୍ତଃସ୍ବର ଓ ବାହ୍ଯସ୍ବର ମଧ୍ଯ ଅଟନ୍ତି । ମଣିଷର ହୃଦୟ 
କନ୍ଦର ହିଁ ତାଙ୍କର ଆବାସସ୍ପଳୀ | 

ସେ ସ୍ରଷ୍ଟା, ସେ ପରମାତ୍ସକା । ଜାବାତ୍ଧାର ଚିର ସହଚର ! ବେଦ କହେ - 
“ଅହଂ ବ୍ରହ୍ମାସ୍ତି” । ମୁଁ ବ୍ରହ୍ମ ଅଟେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋଟିଏ ପିଞ୍ଜରାରେ ଦୂଇଟି ପକ୍ଷୀ । 
ଶରୀର ରୂପକ ପିଞ୍ଜରା ଭିତରେ ଦୁଇଟି ପକ୍ଷୀ ନିବାସ କରନ୍ତି | 

ଗୋଟିଏ କେବଳ ନିଶ୍ଭୂପ ହୋଇ ଶାଶ୍ବତ ଆନନ୍ଦରେ ବିଚରଣ କରେ ଏବଂ 
ଅନ୍ୟଟି ଶରୀର ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ଖାଦ୍ଯ ପାନୀୟ ବ୍ଯବହାର କରୁଥିବା ବସ୍ତୁରେ 
ଭାଗ ନନେଇ ମଣିଷକୁ ସତର୍କ ଘଣ୍ଟି ଶୁଣାଏ । ତୁମେ କେବଳ ଶରୀର ନୂହଁ ଯାହାକୁ 
ନେଇ ତୁମେ ଏତେ ବ୍ୟସ୍ତ ରହୁଛ, ଶରୀର ପାଇଁ ଯାହା କିଛି କରୁଛ, ସମସ୍ତ ସମୟ 
ଅତିବାହିତ କରୁଛ, ଥରେ ମାତ୍ର ଦେଖ, ଅନ୍ତରର ଗଭୀରତା କେତେ, ଅନ୍ତରରେ 
ଅନନ୍ତଙ୍କ ଅବସ୍ଥାନ, ସସୀମର ନିବାସ, ମୁଁ ସହିତ ମୁଁ ନୂୁହେଁର ଚେତନାର ପ୍ରକାଶ, 
ଏହି ମାୟା ମରୀଚିକା ଆରପାରିରେ ଯେଉଁ ସମ୍ପର୍କ ଅଛି ତାହା ହିଁ ବାସ୍ତବ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ! I 

ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଉପରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର 
ପ୍ରଭାବ କେତେ, ତାହା କଳନା କରିବାର ବାସ୍ତବ ସମୟରେ ଆମେ ପହଞ୍ଚ ଯାଇଛୁ 
ସାହିତ୍ୟ, ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଏକ କୃତି ପ୍ରତିଫଳନ କହିଲେ ଅତ୍ର୍ୟକ୍ତି ହେବ 
ନାହିଁ । ଯେଉଁ ସାହିତ୍ୟ ତାହାର ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଯତ୍ରାର ନିଛକ ଚିତ୍ରପଟ ପ୍ରଦାନ 
କରିପାରେ ସେ ସାହିତ୍ୟ ସେତେ ସମ୍ପଦ୍ଧଶାଳୀ ହୋଇପାରେ । ଏହା ସାହିତ୍ଯର 
ଚିରାଚରିତ ଧାରା ! 

ଆଜି ଆଧୁନିକତା ସେହି ପୁରାତନ ସାହିତ୍ୟିକ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ଜଳାଞ୍ଜଳି ଦେଇ 
ଜୀବନ ଯାତ୍ରାର ନୂତନ ଶୈଳୀ ସହ ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରଖର ସ୍ତୋତର ଧାରାରେ ମଧ୍ଯ 


ee ୦ ୭ ଆଧ୍ଯାଚ୍ଧିଚତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମୀଟ ଚରୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ନୂତନତୃର ସ୍ମନ୍ଦନ ଆଣି ଦେଇଛି । ତାହାର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଜଣ ହୋଇପାରେ ଏବଂ 
ପୂରାତନ ଓ ନୂତନ ଜୀବନ ଯାତ୍ରାର ପ୍ରଣାଳୀରେ କେତେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ବିଦ୍ୟମାନ ତାହା 
ପ୍ରଣିଧାନର ବିଷୟ ! 

ଜୀବନ ଯାତ୍ରାର ଶୈଳୀର ପରିବର୍ଭନ, ସାହିତ୍ୟର ଧାରାକୁ ଧକକା ଦିଏ । 
ଏହି ଧକ୍‌କା ଏତେ ବିକଟାଳ ଓ ଏତେ ବିଭତ୍ସ ରୂପରେ ଛିଡ଼ା ହୁଏ ଯେ, ଏହା 
“କାଳ ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରେ । ଏହି “ କାଳ 'ସୃଷ୍ଚି ଚକ୍ରରେ ସମସ୍ତ ପରିବର୍ଭନର କାରଣ 
ହୋଇଥାଏ । ସାହିତ୍ୟିକ ସ୍ରଷ୍ଟାଟିଏ, ସାରସ୍ବତ ସୃଷ୍ଧିର ସେ ସାମାଜିକ ତରଙ୍ଗରେ 
ଧକକା ଖାଏ ଓ ସେହି ଧକକା ସାହିତ୍ୟରେ ପୁଷ୍ପ ହୋଇ ପ୍ରସୂଟିତ ହୁଏ । 

ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଜନ୍ମ ଵାତକକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ଜଣାଯାଏ, ସାରଳା 
ଯୁଗ, ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗ, ସତ୍ୟବାଦୀ ଯୁଗ, ସବୁଜ ଯୁଗ ଓ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଯୁଗର 
ସାହିତ୍ୟ ସୃଣ୍ଚିର ରଚନାତ୍ସକ ଶୈଳୀର କି ପରିବର୍ଭନ ଘଟିଛି । ପୁଣି ପରିବର୍ନ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକତା ଦୃଷ୍ିଭଙ୍ଗୀରୁ ବିଚାର କରାଯିବା ଉଚିତ । 

ସାହିତ୍ୟର ତାଠକ ଏହା ବେଶ୍‌ ଉପଲବ୍ଧି କରିପାରିବ ଯେ ଆଧୁନିକ ଓ 
ଅତ୍ୟାଧୂନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯ, ସାହିତ୍ୟିକ ଚିନ୍ତା ଚେତନାର ପ୍ରେରଣାଦାୟୀ ! 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବେସିତ ନୁହେଁ । ସାହିତ୍ୟ ପରମାତ୍ସା ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ନେଇ ଗଢ଼ି ଉଠିନାହିଁ । ତାଙ୍କୁ ଭୁଲିଯାଇ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । ଆଧୁନିକ ନଭତ୍ଭୂମ୍ବୀ 
ପ୍ରାସାଦ ଗଠନ କରି, ତା'ର ଏକାନ୍ତ ପ୍ରକୋଷ୍ଠରେ ସୁରା ଓ ସାକୀର ଭୋଗ ଲିପ୍ସା, 
ପୂଥବୀରୁ ଆକାଶ ଯାଏ, କେତେ ଲାଭ ଆଦାୟର ହିସାବ ନିକାଶ, କେତେ ତଣ୍ଟି 
କାଟି ଧନୀ ହେବାର ଯେଉଁ ସ୍ୃପ୍ଟ ଧନ ଦୌଲତ, ନାରୀ ଉପଭୋଗର ଯେଉଁ 
ଅଭୀସ୍କା ଏବଂ ପୁରୁଷକୁ ସମାଜର ଗରୀୟାନ୍‌ ଭୂମିକାରୁ ପଛକୁ ଠେଲି ନାରୀ 
ସ୍ବାଧୀନତାର ଉତ୍ତାଳ ଢେଉ, ନାରୀ ପୁରୁଷର ସମକକ୍ଷର ଦାବୀ ଓ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ 
ସେଇ ନାରୀର ଆଧୁନିକ ପୋଷାକ ପରିଛଦ, ଅଙ୍ଗ ଅବୟବ ପୁରୁଷକୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରି 
ଜୀବନଯାତ୍ରାର ସୌଧକୂ ଆଧୁନିକତାର ରଙ୍ଗରେ ଚିତ୍ରିତ କରି ବିଚିତ୍ର ଢଙ୍ଗରେ 
ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଗଢ଼ିବାଟା ହିଁ ଆଧୁନିକତା ଅଟେ । ପରମାତ୍ସାଙ୍କ ସହ ସଂପର୍କ 
ଭୁଲିଯାଇ ଯେଉଁ ଜୀବନର ଶୈଳୀ ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି ତାହା ହିଁ 
ଆଧୁନିକ ସାହିତ୍ୟର ଚିନ୍ତାଧାରାର ଏକ ପ୍ରଧାନ ପ୍ରତିବିମ୍ବ କହିଲେ ପ୍ରାୟତଃ ଭୁଲ୍‌ 
ହେବ ନାହିଁ । 

ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗୀତାରେ ଅୁନଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି - 


ଥାଧ୍ୟାତ୍ମିକଚା, ଆଧୁନିଜ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରୀବି ୭ ୮ EEEEEEAECNIIeMN 
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“ ରଶ୍ଵର ସର୍ବଭୁତାନାଂ ହୃଦଦେଶେର୍ଦନ ତିଷ୍ଠତି 

ଭ୍ରାମୟନ ସର୍ବଭୁତାନି ଯନ୍ତ୍ରାରୁଢ଼ାନି ମାୟୟା । ” 

ତେଣୁ ଆଧୁନିକ ସାହିତ୍ୟର ନାୟକ, ନାୟିକା ବା ମୁଖ୍ଯ ଚରିତ୍ର ଗୁଡ଼ିକ ନିଜ 
ନିଜ ସ୍ତରରେ ପରମାତ୍ଵାଙ୍କ ଭୁଲିଯାଇ ମଦମତ୍ତ ଅଶରୀରୀ ହତ୍ୟାକାରୀ ସାଜି ସମାଜକୁ 
ଶୋଷଣ, ଲୁଣ୍ଠନ, ପଳପଳ ହତ୍ଯା କରି ନିଜକୁ ଏନ୍ଦ୍ରଜାଲିକ ସଜାଇ ସମାଜ ଆଖରେ 
ଧରା ଦେଇ ନାହାନ୍ତି । ହେଲେ “ଲୁଚିଛି ନା ଗୋଡ଼ ଦୂଇଟା ଦିଶୂଛି” ଭଳି ସମାଜର 
ସାହିତ୍ୟକଙ୍କ ଆଖରେ ଧୁଳି ଫିଙ୍ଗି ପାରିବେ ନାହିଁ । ସାହିତ୍ୟିକ ହିଁ ଆଜି ସି.ଆଇ.ଡ଼ି. 
ଭୂମିକାର ଅବତୀର୍ଣ୍ ହୋଇଛି । 

ସାହିତ୍ଯିକକୁ ଆଜି ପରମାତ୍ସା ଚିନ୍ତା ଚେତନାର ଭୁମିକା ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ । ସମାଜର ସାଧାରଣ ଜୀବନକୁ ବୁଝାଇବାକୁ ହେବ । ତୁମେ ସାମାନ୍ଯ 
ମଣିଷ ନୂହଁ, ତୁମେ ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଛବି ଅଟ ! ସରଣ କରାଇ ଦେବାକୁ ହେବ, 
ତୁମେ ମାଙ୍କଡ଼ର ସନ୍ତାନ ନୁହଁ, ଅମ୍ପତସ୍ଯ ପୁତ୍ର । ତାହେଲେ ହୁଏତ ସମାଜ ରକ୍ଷା 
ହୋଇ ପାରିବ । ନ ହେଲେ ଯେଉଁ ସ୍ରୋତରେ ଆଜି ସମାଜର ଜୀବନ ଉଦଭ୍ରାନ୍ତ 
ହୋଇ ଭାସି ଯାଉଛି ସେ କାଳର କରାଳ ଗ୍ଭଁରେ ଲୀନ ହୋଇଯିବ । ଆମେ 
ସାହିତ୍ୟକୁ ସମାଜର, ସଭ୍ୟତାକୁ ଶବବାହକ ହେବାକୁ ଦେବୁ ନାହିଁ, ବରଂ ପ୍ରଚାର 
କରିବୁ ‘ହରି ନାମ ସତ୍ୟ ହେ, ରାମ ନାମ ସତ୍ୟ ହେ” - ଏଇଥିରେ ହିଁ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରାଣ 
ପୁଲକିତ ହେବ, ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ସୌଧ ସୃଷ୍ଟି ହେବ | 3 


ବରିଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାପକ, ଇଂରାଜୀ ବିଭାଗ 
ସୁବର୍ଣ୍ଣରେଖା ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ, ବାଲିଆପାଳ 


De ae CN 
| a ଠ ୯  ଅଧ୍ୟାବ୍ଧିକତା , ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଁଚ ଓ ସମାବ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ସାଂସ୍କୃତିକ ଦେବତା - ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥ 
£ ଶ୍ରୀଯୁକ୍ତ ଜୟ କୁମାର ମିଶ୍ର 


“ ଜଗନ୍ନାଥ ସ୍ଵାମୀାୟ ନୟନପଥଗାମୀ, ଭବତୁ ମେ |!” 


ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ - ଜଗତର ନାଥ । ସ୍ଵର୍ଗ ମର୍୍ୟ ପାତାଳ ଆଦି ତିନି ଜଗତର 
ନାଥ" ଅର୍ଥାତ ପ୍ରଭୁ ' ଶ୍ରୀକଗନ୍ଧାଥ | ତାଙ୍କର ଆଦେଶରେ ଜଗତ୍‌ ପରିଚାଳିତ । 
ସେ ହିଁ ଜଗତର ହର୍ଭା-କର୍ା-ବିଧାତା । ସେ ହିଁ ନାଥ ବା ପ୍ରଭୁ । ସେ ମଧ୍ୟ “ ଜଗବନ୍ଧୁ 
ରୂପେ ବିଦିତ । ପୁରୁଷ ସୃଷ୍ଟିରେ ଜଗନ୍ନାଥ, ' ମହାପୁରୁଷ ” | ' ବନ୍ଦେ ମହାପୁରୁଷ ତେ 
ଚରଣାବିନ୍ଦଂ । ' ପୁରୁଷ କହିଲେ ଏଠାରେ ପୁଂଲିଙ୍ଗଧାରୀ ପ୍ରାଣୀବାଚକ ଜୀବ ବିଶେଷ 
ନୁହେଁ, ସୂକ୍ଷ୍ମ ପରମାତ୍କାରୂପୀ ପୁରୁଷର ସ୍କୁଳ ରୂପ ମାତ୍ର । ଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି ସୃକ୍ଷ୍ମପୁରୁଷ 
ବା ' ପୁରୁଷୋରମ! | ତାଙ୍କୁ ହି ବେଦରେ “ ସହସ୍ପଶୀର୍ଷ ପୁରୁଷ” ଆଖ୍ୟା ଦିଆଯାଇଛି | 
ସୃଷ୍ଠି, ସମିତି, ସଂହାରକର୍ରା ଜଗଦୀଶ୍ବର ରୂପେ ସେ ଯେପରି “ ଜଗନ୍ନାଥ ସେହିପରି 
ମାୟାବୃତ, ଜୀବ ଜଗତର “ଅହଂ” ବା “ମୁଁ” ଭାବରେ “ ଢଗବନ୍ଧୁ । ଏଣୁ ସେ 
ଭେଦାଭାବ ଶୂନ୍ୟ ବା ଅଚିନ୍ତ୍ଯୟ ଭେଦାଭାବ । 


ବ୍ରହ୍ମ ରୂପରେ ପୁରୀ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ଅଧୁଷ୍ପିତ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ପରମାତ୍ସା ବିତ୍ୁଙ୍କର 
ପ୍ରତୀକ । ତାଙ୍କରି ଠାରୁ ଅବତାରର ସୂଷ୍ଷି ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅବତାରରେ ମାନବ 
ସେବା ଶ୍ରାଜଗନ୍ଧାଥଙ୍କର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ଯ । ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସମସ୍ତ ଅବତାରର 
ମୂଳବୀଜ ଓ ବିଷଶ୍ରାମସ୍ତଳ । ପ୍ରଥମେ ସେ ସନତ୍‌, ସନନ୍ଦନ, ସନାତନ ଓ ସନତ 
କୁମାର ଏହି ଚାରି ରଷି ରୂପରେ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ | ଏହି ଅବତାର 
ମାଧ୍ୟମରେ ସେ ଅଖଣ୍ଡ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ବ୍ରତ ପାଳନ କରିଥିଲେ | ପରେ ସେହି ଜଗତ 
ପାଳକ ବିଷ୍ଣୁ ବରାହ, ନାରଦ, ନରନାରାୟଣ ରଶି, କପିଳ ମୁନି,ରଷି ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଦତ୍ତାତ୍ରେୟ, ରଷଭ ଦେବ, ମହାରାଜା ପୃଥ୍୍‌, ମସ୍ଯ, କଚ୍ଛପ, ଧନ୍ନ୍ତରୀ, 
ମୋହିଁନୀକନ୍ୟା, ନୃସିଂହ, ବାମନ, ଭୂଗୁପତି ପର୍ଶୁରାମ, ବ୍ୟାସଦେବ, ପୁରୁଷୋତଉମ 
ରାମଚନ୍ଦ୍ର କୃଷ୍ଣ ଓ ବଳରାମ, ବୁଦ୍ଦଦେବ ପ୍ରଭୃତି ନାନା ରୂପରେ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ 
କରି ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଧରା ବକ୍ଷରୁ ଦୁଷ୍ଟ ନିପାତ କରି ସନ୍ଧ୍‌ ପାଳନ କରିଛନ୍ତି । ଏ ସମସ୍ତ 
ଅବତାରର ମୂୁଳକର୍ଭା ହେଉଛନ୍ତି ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର କହବଟ ମୂଳ ନିବାସୀ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ! 
ଆଧ୍ୟାଚ୍ମିବତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଢ ଜୀବନରେ ଏହାର ମ୍ରିରିବି ୮  EEEEUuEUIUIEE 
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ସତ୍ୟଯୁଗରେ ମହାରାଜା ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମୃଙ୍କ ମାଧ୍ୟମରେ ସେ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ରୂପରେ ଆବିର୍ଭୂତ 
ହୋଇ ନୀଳାଚଳ ଧାମ ଠାରେ ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ମାନବଲାଳା ସମ୍ବଳିତ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ 
ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ସମ୍ପାଦନ କରି ଆସୁଛନ୍ତି । 


ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ଅପର ନାମ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ । ଅନାଦି କାଳରୁ ଜଗନ୍ନାଥ “ଦାରୁ' 
ରୂପରେ ଉପାସିତ ହୋଇ ଆସୁଛନ୍ତି । କପିଳସଂହିତାରେ ଉଚ୍ି ଅଛି - “ ୍ଷେତ୍ରଂ 
ନୀଳାଚଳଂ ପୁଣ୍ଯଂ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ସ୍ଵରୂପିଣଃ ।” ବିଭିନ୍ନ ପୁରାଣରେ ମଧ୍ଯ ଏ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଦାରୁରେ ବ୍ରହ୍ମତ୍ଵ ଆରୋପ ହୋଇସାରିବା ପରେ ଜଗନ୍ନାଥ କେବଳ 
“ଦାରୁ” ରୂପେ ନ ରହି ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ରୂପରେ ବିଶ୍ଵରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧି ଲାଭ କଲେ । 


ଏହା ପ୍ରଥମେ ପୁରାଣ ଯୁଗରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ପରବର୍ୀ ସମୟରେ ବିସ୍ତାର 
ଲାଭ କରିଛି । “ବ୍ରହ୍ମ ଯୋଗରେ “ଦାରୁ” ଯେପରି ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ହୋଇ ପଡ଼ିଲା, 
ଶାବରମୂଳ ହୋଇଥବା ଯୋଗୁଁ ଇତର ଗୋଷ୍ଠୀର ଆରାଧ୍ୟ ହେବାର ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 
ରହିଲା ନାହିଁ । କିନଧୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ଏହି ବ୍ରହ୍ମ ରୂପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପୁରାଣ ଯୁଗରେ 
ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥବା ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ଅବନ୍ତୀ ରାଜା ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ପ ଉତ୍କଳକୁ ଆସି 
ବିଶ୍ଵାବସୁ ଶବର ପୂଜିତ ନୀଳକାନ୍ତ ବିଗ୍ରହର ଅଦର୍ଶନରେ ଯେତେବେଳେ 
ପ୍ରାୟୋବେଶନ କରିବାକୁ ମନସ୍ପ କଲେ ସେତେବେଳେ ସ୍ଵପ୍ନାବିଷ୍ଠ ଦାରୁ ସମୁଦ୍ରରେ 
ଭାସି ଆସିଲା ଏବଂ ମୂର୍ଭି ଗଠନ ପୂର୍ବକ ତାହା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଗଲା । ପରମମୁକ୍ତି 
ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ ଦାରୁରୁପୀ ଜଗନ୍ନାଥ କେବଳ ସମର୍ଥ ଅଟନ୍ତି । ଦୁରାତ୍ସା ମଧ୍ଯ 
ଏହାକୁ ଦର୍ଶନ କରି ବନ୍ଧୁତ୍ଵର ସୁଖ ଲାଭ କରିଥାଏ ¦ ଯେକୌଣସି ଅବସ୍କାରେ ଯେ 
କୌଣସି ସ୍କାନରେ ଆବ୍ରହ୍ମଚଣ୍ଡାଳ ଯେକୌଣସି ଲୋକ ଏହାଙ୍କ ଦର୍ଶନମାତ୍ରେ 
ମୁଲ୍ତିଲାଭ କରନ୍ତି । ଏହି ଦାରୁବ୍ରହନ ହେଉଛନ୍ତି ଦୂଃସ୍ଥ ଓ ଦରିଦ୍ରର ବନ୍ଧୁ । ତେଣୁ ସେ 
' ଜଗବନ୍ଧୁ ନାମରେ ପରିଚିତ । 

ଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି ଭାରତୀୟ ଧର୍ମ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ଜାଜୂଲ୍ୟମାନ ପ୍ରତୀକ । 
ଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି “ସାଂସ୍କୃତିକ ଦେବତା? ଯାହାଙ୍କ ସହିତ ମାନବୀୟ ସଂସ୍କୃତିର 
ପରାକାଷ୍ଠା ଓତଃପ୍ରୋତ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ ! ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ମୂରି ଗଠନ କାଳରୁ ଆରମ୍ଭ 
କରି ଯାତ୍ରା ବିଧାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । 

ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ମୂର୍ି କଳନ୍ଚନା, ଛତିଶ ଖଟଣି, ଛତିଶା ନିଯୋଗ, ଛପନ ଭୋଗ 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ଦେବତାର ଭାବନା ପୂରାପୂରି ମାନବିକ । ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ର, 
en ୮ ୧  ଆଧ୍ୟତ୍ଧିବଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଁଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କର ଶରୀର ବର୍ଣ୍ଣର କଳ୍ଧନା ମାନବ ଶରୀର ରଂଗ ସଦୂଶ । କୃଷ୍ଣ ଶ୍ରେତ ଏବଂ 
ହଳଦୀ - ଏହି ତ୍ରିବର୍ଣ୍ଣ କଳ୍ପନା ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ନୁହେଁ । ପୁରାପୁରି ଲୌକିକ ଏବଂ 
ସାଂସ୍କୃତିକ । ଯେକୌଣସି ଅବସ୍କାରେ ଗୃହସ୍ପର ଗୃହକୁ ପ୍ରବେଶ କଲା ଭଳି ଜଗନ୍ନାଥ 
ମନ୍ଦିରରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ସବୁ ସମୟରେ ପ୍ରବେଶାଧ୍ବକାର ରହିଛି । ଏହା ମାନବ ଧର୍ମ 
ଉଦାର ସଂସ୍କୃତିର ନିଦର୍ଶନ । ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ମନ୍ଦିରରେ ପୟାଶ୍ରାଦ୍ଧ ବିଧୂ ଓ ଦୀପାବଳୀ 
ଉତ୍ସବ ଏକ ଉଦାତ୍ତ ମାନବିକତାର କଳ୍ପନା ! ନରଲୋକ, ପିତୃଲୋକ ଓ ଦେବଲୋକ 
ଏହି ତ୍ରିଲୋକର ନାଥ ଜଗନ୍ନାଥ । ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରରେ ଉପାସ୍ୟ ଉପାସକ । ସେବା 
-ସେବକ, ଅନ୍ୟ ଭାବରେ କହିଲେ ପ୍ରଭୁ ଓ ଦାସ ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ । ଦୁହେଁ 
ସମାନ । ଏହା ହିଁ ମାନବ ସଂସ୍କୃତି ଆଦର୍ଶ ସଂସ୍କୃତି - ଯାହା ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ 
ବ୍ୟତାତ ଅନ୍ୟତ୍ର ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । 

ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ କୌଣସି ସଂପ୍ରଦାୟର ନୂହଁନ୍ତି ବା ଧାର୍ମିକ ଦେବତା ମଧ୍ୟ ନୁହଁନ୍ତି । 
ସେ ସଂସ୍କୃତିର ଦେବତା । ଏହି ସଂସ୍କୃତି ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତି । ଏହା ଭାରତର 
ସଂସ୍କୃତି - ମାନବ ସମାଜର ସଂସ୍କୃତି । ଏହା ସାର୍ବଜନୀନ - ଅନନ୍ୟ ସାଧାରଣ । 
ଏଠାରେ ଧାର୍ମିକତାର ସମ୍ପର୍କ ନାହିଁ, ଆଧ୍ଯାତ଼୍ିକତାର ସଂକେତ ନାହିଁ । ତାହା 
ହୋଇଥଲେ ଜାତି, ଧର୍ମ, ବର୍ଣ୍ଣ ନିର୍ବିଶେଷରେ ସମସ୍ତେ ଏକା ପାତ୍ରରେ ଭୋଜନ 
କରନ୍ତେ ନାହିଁ କିମ୍ବା ସଂଖୁଡ଼ି, ନିସଂଖୁଡ଼ିର ସମାନତା ରହନ୍ତା ନାହିଁ । ଜଗନ୍ନାଥ, 
ବଳଭଦ୍ର, ସୁଭଦ୍ରା, ଏହି ତ୍ରିମୂରି ପ୍ରତିଷ୍ଠାରେ ଭାଇ ଭଉଣୀ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି । ଏହି 
ସଂପର୍କ ମାନବ ସଂସ୍କୃତିର ଦେୟ | ବ୍ଯକ୍ତି ବା ଜାତିର ଜୀବନଯାପନ ପ୍ରଣାଳୀ ମଧ୍ଯ 
ସଂସ୍କୃତିର ଅନ୍ୟତମ ସ୍ବାସ୍ମ୍ୟୋପଯୋଗିତା, ବେଶ ପୋଷାକରେ ବିଚାର ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ 
ସଂସ୍କୃତିର ପରିଚାୟକ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବଡ଼ ଦେଉଳର ନିର୍ମାଣ କୌଶଳ 
ମହାପ୍ରସାଦ ରୂପେ ସ୍ବୀକୃତ ଅବଢ଼ା, ଡ଼ାଲି, ଶାଗ, ବେସର, ମହୁର ସହିତ ଛପନ 
ପ୍ରକାର ଭୋଗ ସାମଗ୍ରୀ ଏବଂ ତା” ସହିତ ଘୃତ, ମହୁ, ଶର୍କରାଦିର ବିଚିତ୍ର ସମ୍ବିଧାନ 
ଦେଖଲେ ଜଣାଯାଏ ଜଗନ୍ନାଥ ଚେତନା ଭାରତୀୟ ଜୀବନଧାରଣ ପ୍ରଣାଳୀର ଏକ 
ସମ୍ମାନିତ ପରମ୍ପରା ଉପରେ ଆଧାରିତ | ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ସାଧାରଣ 
ବେଶ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ବଡ଼ସିଂହାର ବେଶ ଭୂଷାଦିର ଯେଉଁ ବିଚିତ୍ର ପରିପାଟୀ 
ତାହା ମାନବ ଗୋଷ୍ଠୀର ଆଦର୍ଶସ୍ଥାନୀ । ଏହା ଏକ ମାନବୀୟ ସଂସ୍କୃତି । 

କେତେକ ସମାଲୋଚକଙ୍କ ମତରେ ସଂସ୍କୃତିର ସମ୍ପି ସାମାଜିକ ଚଳଣି ସହିତ 
ମଧ୍ୟ ଏକାକାର କରାଯାଇପାରେ ! ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଉପାସନାରେ ସାମାଜିକ ଚଳଣି 
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ଅତି ଚମଜ୍କାର ଭାବରେ ଜଡ଼ିତ । ରତୁଟକ୍ରର ଆବର୍ଭନ ଅନୁସାରେ ବଡ଼ ଦେଉଳରେ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ପର୍ବ ପର୍ବାଣୀ ପାଳନ କରାଯାଏ । ଶୀତ କଷ୍ଟରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ 
' ଭର୍ଣ୍ାବାସ ପହରଣ!, ଗ୍ରୀଷ୍ପୃତାପରୁ ରକ୍ଷା ପାଇଁ ଜଳକ୍ରାଡ଼ା, ଚନ୍ଦନଯାତ୍ରା, 
ସ୍କାନପୂର୍ଣ୍ଣିମାରେ ସ୍କାନଯାତ୍ରାଃ ପରେ ପରେ ଅତ୍ଯଧୂବକ ସ୍ବାନ ହେତୁ ଶାରୀରିକ ଅସୁସ୍ଥତା 
; ରୋଗ ଶଯ୍ୟାରୁ ଉଠି ନବଯୌବନ ମୂରିମନ୍ତ ନିର୍ମଳ ତନୁରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ଆଷାଢ଼ 
ମାସରେ ରଥଯାତ୍ରା, ଏ ସମସ୍ତ ସମାଜର ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ନିୟମ ବା ସାମାଜିକ ଚଳଣି | 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ଏହି ସବୁ ସଂସ୍କୃତି ମାନବୀ ସଂସ୍କୃତି । ଜଗନ୍ନାଥ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରଭୁ 
ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଯୂଗ ଯୁଗର ପ୍ରଭାବକୁ ଧରି ରଖୁଛନ୍ତି | 


ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖୁବାକୁ ଗଲେ ଯେଉଁ ସାମ୍ୟ ମୈତ୍ରୀ, ଭ୍ରାତୃତ୍ଵ ଉପରେ ମାନବୀୟ, 
ସଂସ୍କୃତିର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନିର୍ଭର କରେ, ଯାହା ପାଇଁ ଆଜି ବିଶ୍ଵ ସମାଜ ସର୍ବସ୍ବ ବିନିମୟରେ 
ପ୍ରାଣପାତ କରିବାକୁ ସୁଦ୍ଧା କୂଣ୍ଠିତ ନୁହେଁ ଏବଂ ଯାହାର କଲ୍ଯାଣକାରିତା ସନ୍ଚନ୍ଧରେ 
ସେ ଉଦାଉ କଣ୍ଠରେ ଜୟଗାନ କରି ଆସୁଛି, ସେସବୁର ପ୍ରତୀକ ଜଗନ୍ନାଥ । 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଉପାସନାରେ ଯେଉଁ ଆଚାର ବିଚାର ବିଦ୍ୟମାନ, ତାହା କେବଳ ଓଡ଼ିଆ 
ସଂସ୍କୃତି କିମ୍ବା ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ନୁହେଁ ବିଶ୍ଵ ସଂସ୍କୃତି । ସେହି ସଂସ୍କୃତିର ମୂରିମନ୍ତ 
ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ଜଗନ୍ନାଥ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ସାଂସ୍କୃତିକ ଦେବତା ରୂପେ ପରିଚିତ ! ମ 
ପ୍ରାଧ୍ୟାପକ, ରସାୟନ ବିଜ୍ଞାନ ବିଭାଗ 
କରଞ୍ଜିଆ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ, ମୟୂରଭଞ୍ଜ 
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ଅବତାର ବାଦ 


” ଶ୍ରୀଯୁକ୍ତ ଦିଗମ୍ବର ମହାନ୍ତି 


ଉ୍ତିଟିର ଅର୍ଥ ତେଣୁ ମୁଁ ନିଜକୁ ସୃଦ୍ଧି କରିଥାଏ ' । ଭଗବାନ ନିଜର ରୂପକୁ 
ନିଜେ ରଚନା କରିଥାନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ (ଭଗବାନ) ସାକାର ରୂପରେ ଲୋକମାନଙ୍କ 
ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଭଗବାନ ଭଗବତ୍‌ ଗୀତାର ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟର 
୭ମ ଶ୍ଲୋକରେ ଅର୍କ୍ଚନଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି - 

ଯଦା ଯଦା ହିଁ ଧର୍ମସ୍ୟ ଗ୍ଲାନିର୍ଭବତି ଭାରତ 

ଅଭ୍ୟୁସ୍ଥାନମଧର୍ମସ୍ୟ ତଦାତ୍ସନଂ ସ୍ୃଜ୍ଚାମ୍ୟହମ୍‌ ! 

ଯେତେବେଳେ ଯେତେବେଳେ ଧର୍ମର କ୍ଷୟ ଏବଂ ଅଧର୍ମର ବୃଦି ହୋଇଥାଏ 
ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ନିଜର ସାକାର ରୂପକୁ ରଚନା କରି ଲୋକମାନଙ୍କ 
ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏପରି ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ ଯେ, ରଶି କଳ, 
ଧାର୍ମିକ, ଭଶ୍ଵରପ୍ରେମୀ, ସଦାଚାରୀ ପୁରୁଷ ତଥା ନିରପରାଧୂ ବଳହୀନ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ 
ଉପରେ ଦୂରାଚାରୀ ଏବଂ ବଳବାନର ଅତ୍ଯାଚାର ବଢିଗଲେ ଭଗବାନ ଅବତାର 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ସତ୍ୟଯୁଗର ହିରଣ୍ୟକଶିପୁର ଶାସନରେ ଯେତେବେଳେ ଦୁର୍ଗୁଣ 
ଏବଂ ଦୁରାଚାର ବୃଦ୍ଧି ହେଲା, ନିରପରାଧ୍ୂ ଲୋକେ କଷ୍ଟ ପାଇଲେ ଓ ଧ୍ଯାନ, ତପ, 
ପୂଜା, ପାଠ, ଯଜ୍ଞ, ଦାନାଦି, ଶୁଭକର୍ମ ଉପାସନା ବନ୍ଦ କରି ଦିଆଗଲା ଓ 
ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କ ଅଧ୍ବକାରରୁ ବାହାର କରି ଦିଆଗଲା ଏବଂ ପ୍ରହଲ୍ଲାଦ 
ପରି ଭକ୍ତକୁ ବିନା ଅପରାଧରେ ନାନା ପ୍ରକାର କଷ୍ଠ ଦିଆଗଲା ସେତେବେଳେ 
ଭଗବାନ ନୃସିଂହରୂପ ଧାରଣ କରି ପହଲ୍ଲାଦକୁ ଉଦ୍ଧାର କରି ଧର୍ମର ସ୍ଥାପନା 
କରିଥଲେ | 

ଏଥୁରୁ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟମନରେ ବିଶ୍ଵାସ ହୁଏ ଯେ, ଭଗବାନ ଦୁଇଟି କାରଣରୁ 
ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି ¦ ଯଥା ଦୁଷ୍ଟମାନଙ୍କର ବିନାଶ ଓ ସାଧୁମାନଙ୍କର ପରିତ୍ରାଣ । 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବତ୍‌ ଗୀତାର ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟ ଅଷ୍ଟମ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି 
ପରିତ୍ରାଣାୟ ସାଧୁନାଂ ବିନାଶାୟ ଚ ଦୂଷ୍ଣୃତାମ୍‌ । 


ଧର୍ମ ସଂସ୍ଥାପନାର୍ଥାୟ ସମ୍ଭବାମି ଯୁଗେ ଯୁଗେ । 
ଭଗବାନ ସାଧୁମାନଙ୍କର ପରିତ୍ରାଣ, ଦୁଷ୍ଧତମାନଙ୍କର ବିନାଶ ଓ ଧର୍ମସଂସ୍ତଥାପନ 
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ପାଇଁ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଜନ୍ମ ନେଇଥାନ୍ତି । ସାଧୁ ଅର୍ଥାତ ଯିଏ ଅହିଂସା, ସତ୍ୟ, ଆସ୍ତେୟ. 
ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ ବ୍ରତ ସହିତ ଧର୍ମ ତଥା ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ ଏଚଂ ଅଧ୍ଯାପନ, 
ପ୍ରଜାପାଳନ ଆଦି ପୂର୍ବକ ଅନ୍ୟର ହିତ ସାଧନ କରିଥାଏ । ସେ ମଧ୍ୟ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଏବଂ 
ପ୍ରେମ ପୂର୍ବକ ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ, ରୂପ, ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ, ଲୀଳାଦିର ଶ୍ରବଣ, କୀରଉଁନ ଓ 
ସ୍ମରଣ କରୁଥିବା ଭକ୍ତ । ସେହିପରି ଦୂଷ୍ଧତାନ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ ନିରପରାଧ. 
ସଦାଚାରୀ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତ ଉପରେ ଅତ୍ୟାଚର କରିଥା'ନ୍ତି ଓ ମିଛ, କପଟ, 
ଚୋରୀ, ବ୍ୟଭିଚାର ଆଦି ଦ୍ୂର୍ଗୁଣ ଏବଂ ଦୂରାଚାରର ଭଣ୍ଡାର ଅଟନ୍ତି । ସେ ନାନା 
ପ୍ରକାର ଅନ୍ୟାୟ କରି ଧନ ସଂଗ୍ରହ କରନ୍ତି ଓ ବେଦ, ଭଗବାନକୁୂ ବିରୋଧ କରନି | 
ଧର୍ମ ସଂସ୍ଥାପନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶାସ୍ତାନୁକୂଳ ଆଚରଣ ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ତଃକରଣରେ ବେଦ, ଶାସ୍ତ, 
ମହାପୁରୁଷ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖ ସଦଗୁଣ ଏବଂ ସଦାଚାରରେ 
ଲୋକମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଖୁବ୍‌ ଭଲ ଭାବରେ ଧାରଣ କରିବା ହିଁ ଅଟେ । ଗୀତାର 
ଏହି ଶ୍ଲୋକଟି ଉଲ୍ଲେଖ ଉତ୍ପନ୍ନ କରିଥାଏ ଯେ ଭଗବାନ ପ୍ରାୟତଃ ଉପରୋକ୍ତ ତିନିଗୋଟି 
କାରଣରୁ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି ମାତ୍ର ଏହା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ 
ଗୋଟିଏ ଦୂଇଟି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ପୂରଣ ପାଇଁ ଜନ୍ମ ନେଇ ପାରନ୍ତି । 

ଏଠାରେ ସୃତଃ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ ଭଗବାନ ସର୍ବଶକ୍ତମାନ | ସେ ଅବତାର ନ 
ନେଇ ମଧ୍ୟ ସବୁ କାମ କରିପାରିବେ | ତେବେ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଅବତାରର ଆବଶ୍ୟକତା 
ବା କ'ଣ ପାଇଁ ? ଏହି କଥା ଅବଶ୍ଯ ଠିକ୍‌ ଯେ, ଭଗବାନ ବିନା ଅବତାରରେ 
ସହଜରେ ସବୁ କିଛି କରିପାରିବେ ଏବଂ ସେ କରିଥା'ଛି ମଧ୍ୟ | କିନଧୁ ଲୋକମାନଙ୍କ 
ଉପରେ ଦୟା କରି ନିଜର ଦର୍ଶନ, ସ୍ପର୍ଶ ଏବଂ ଭାଷଣ ଆଦି ଦ୍ଵାରା ସହଜରେ 
ଲୋକମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଧାର କରିବାକୁ ଓ ନିଜର ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ଲୀଳାଦିର ଆସ୍ଵାଦନ 
କରାଇବାକୁ ସାକାର ରୂପ ନେଇ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥା'ନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ, 
ନାମ ଓ ମହାତ୍୍ୟ ଆଦି ଦିବ୍ଯକର୍ମର ଶ୍ରବଣ, କୀର୍ଉନ ଓ ସ୍ଵରଣ କରି ଲୋକମାନେ 
ସହଜରେ ସଂସାର ସମୁଦ୍ରରୁ ପାର ହୋଇ ପାରନ୍ତି । ସେଥପାଇଁ ଭଗବାନ ନିଜର 
ଦିବ୍ୟ ଜନ୍ମ ବିଷୟକ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାର ୪ର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟ ନବମ ଶ୍ଲୋକରେ 
କହିଛନ୍ତି - | 

ଜନ୍ମ କର୍ମ ଚ ମେ ଦିବ୍ୟମେବଂ ଯୋ ବେରି ତର୍ତୃତଃ 

ତ୍ୟକ୍ତରୀ ଦେହଂ ପୂନର୍ଜନ୍ନ ନୈତି ମାମେତି ସୋର୍ବୂନଃ "| 
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ଭଗବାନ ବାସ୍ତବିକ ଜନ୍ମ ଏବଂ ମୂତ୍ୟୁ ଠାରୁ ବହୁତ ଦୂରରେ ଥାଆନ୍ତି । ତାଙ୍କର 
ଜନ୍ମ ଜୀବମାନଙ୍କ ପରି ହୋଇ ନଥାଏ । ସେ ନିଜର ଭକ୍ତଙ୍କ ଉପରେ ଅନୁଗ୍ରହ କରି 
ଦିବ୍ୟ ଲୀଳାଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ଜୀବମାନଙ୍କର ମନକୁ ଆକର୍ଷିତ କରିଥା'ନ୍ତି ।ତାଙ୍କର ଜନ୍ମ 
ନିର୍ଦ୍ଦୋଷ ଏବଂ ଅଲୌକିକ ଅଟେ । ଜଗତର କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଭଗବାନ ଏହି ପ୍ରକାର 
ମନୁଷ୍ୟାଦି ରୂପରେ ଲୋକଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକାଶ ହୋଇଥା'ନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଶରୀର 
ପ୍ରାକୃତିକ ଉପାଦାନ ବିଶେଷ ନୁହେଁ | ତାହା ଦିବ୍ୟ, ଚିନ୍ୟ, ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ଅଲୌକିକ । 
ପ୍ରଭୁଙ୍କର ଜନ୍ଧରେ ଗୁଣ ଏବଂ କର୍ମର ସଂସ୍ବାରର ହୋଇ ନଥାଏ ! ସେ ମାୟାର ବଶ 
ହୋଇ ଜନ୍ଧ୍‌ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ସେ ନିତ୍ଯ ପ୍ରକୃତିରେ ଅଧ୍ଵଷ୍ଠିତ ହୋଇ ଯୋଗଶକ୍ତି 
ବଳରେ ମନୁଷ୍ୟାଦି ରୂପରେ କେବଳ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥା'ନ୍ତି । ମଣିଷ ଏହି ସାକାର 
ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥବା ଭଗବାନଙ୍କୁ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯ ନ ଭାବି ସେ ଯେ 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ, ସର୍ବେଶ୍ବର, ଅନ୍ତର୍ଯ୍ୟାମୀ, ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ. ପୂର୍୍ବବ୍ରହ୍ନ ବୋଲି ଜାଣିବା 
ଭଗବାନଙ୍କର ଜନ୍ମର ତତ୍ତ ଅଟେ । ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କର ଜନ୍ଧର ଦିବ୍ୟତାକୁ ତତ୍ତ୍ଵର 
ସହିତ ବୂଝିଯାଏ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଭଗବାନ ଭକ୍ତର ଗୋଟିଏ କ୍ଷଣର ବିୟୋଗ ଅସହ୍ୟ 
ହୋଇପଡ଼େ । ସେ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ପୂର୍ନଜନ୍ଧ ଲାଭ କରେ ନାହିଁ । ସେ କେବଳ ମୋ 
ପାଖକୁ ଚାଲିଆସେ ଏବଂ ମୋ ଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ । 

ତେଣୁ ଏଥୁରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରମାଣ ମିଳିଥାଏ ଯେ, ଜୀବମାନଙ୍କର କଲ୍ଯାଣ ନିମିତ୍ତ 
ନିରାକାର ପରମାତ୍ସା ସାକାର ରୂପ ଧାରଣ କରି ଏହି ଧରାଧାମରେ ଅବତାର 
ନେଇଥୀଂନ୍ତି । 'ଅବତରତି ଇତି ଅବତାର!” | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉପରୁ ତଳକୁ ଓହ୍ଲାଇଥାନ୍ତି 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଏହି ସାକାର ରୂପ କିଜ୍ଞାସୁ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଉତ୍କଟ ଅଭିଳାଷର ମୁର୍ଭି ସ୍ଵରୂପ 
ଅଟେ । ଭଚ୍ତ ମାନଙ୍କର ଭକ୍ତିର ମଧୁରତା ଘନୀଭୂତ ହେବା ପରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅବତାର 
ସଂଘଟିତ ହୋଇଥାଏ । ଯୁଗଯୁଗାନ୍ତରୁ ଅଭିଳାଷୀ ଭକ୍ତଙ୍କର ଇଚ୍ଛାକୁ ପୂରଣ କରିବା 
ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ଶାନ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିବା ଅବତାରର ଅନ୍ଯ ଏକ ପ୍ରମୁଖ କାର୍ଯ୍ୟ । 
ଯଦିଓ ଗାଇ ମୁଖ୍ଯ ରୂପରେ ବାଛୁରୀ ପାଇଁ ହିଁ କ୍ଷୀର ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ ତଥାପି 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଦେଖୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଏହି ମଣିଷ ସେଥିରୁ ଲାଭାନ୍ତିତ ହୋଇଥାଏ । 
ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କର ମୁଖ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟ ଭକ୍ତର ଉଦ୍ଧାର ଏବଂ ସଂରକ୍ଷଣ ପାଇଁ ତଥାପି 
ସମସ୍ତଙ୍କ ହିତ ପାଇଁ ଅନ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟ କରିଥା'ଛି । 

ପୁନରାୟ ପ୍ରଭୁ କେବଳ ପୂଥବୀ ପ୍ରଷ୍ଠରେ ବା ମାନବ ଦେହ ଧାରଣ କରି 


mm ~~ ~ 
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ପ୍ରଭୁ ଯେକୌଣସି ସମୟରେ ଯେକୌଣସି ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇ ପାରନ୍ତି । ତାଙ୍କର 
ସ୍କାନ ଯେକୌଣସି ଠାରେ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ରୂପ ମଧ୍ୟ ଯାହା କିଛି ବି ହୋଇପାରେ 
ମାତ୍ର ଅବତାରର ମନ୍ତବ୍ୟ ଭକ୍ତର ଉତ୍କଟ ଅଭିଳାଷକୁ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ କରି କଲ୍ୟାଣ ପ୍ରଦାନ 
କରିବା ହୋଇଥାଏ । ଛଶ୍ଵର ଦେଶ ଏବଂ କାଳର ସୀମାଠାରୁ ଉର୍ଷ୍ତରେ ଅଟନ୍ତି । 
ପରମାତ୍ସା ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ସେ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ରୂପାୟ ଅଟନ୍ତି । ଅବତାରୀ ବା ଅବତାର 
ଉଭୟଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ପୂର୍ଣ ହିଁ ଅଟେ । ଇଶାବାସ୍ୟୋପନିଷଦରେ କୁହାଯାଇଛି - 


ପୁର୍ଣ୍ଧମଦଃ ପୂର୍ଣ୍ଣମିଦଂ ପୂର୍ଣ୍ଠାତ୍‌ ପୂର୍ଵମୁଦଚ୍ଯତେ 
ପୂର୍ଣ୍ଣସ୍ୟ ପୂର୍ଣଣମାଦାୟ ପୂର୍ଣ୍ଣମେବାବଶିଷ୍ୟତେ । 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମବ୍ରହ୍ମ ପୂର୍ଵ ଅଟନ୍ତି ଏବଂ ଏଠାରେ କାର୍ଯ୍ୟବ୍ରହ୍ନ ମଧ୍ୟ ପୂର୍ଣ ଅଟନ୍ତି । 
କାରଣ ପୂର୍ଣ୍ରୁ ପୂର୍ଣଣର ଉତ୍ପଭି ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରଳୟ କାଳରେ ପୂର୍ଣ୍ଣକାର୍ଯ୍ୟ ବ୍ରହ୍ମ ପୂର୍ଣତୃକୁ 
ନେଇ ନିଜ ସ୍ଵରୂପରେ ଲୀନ କରି ପୂର୍ଣ ପରମବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ଅବଶେଷ ରହିଥାଏ । ଭାଗବତ 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଭଗବାନ ସ୍ଵରୂପ ଗୁଣାତୀତ ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ଯାହାକି ପୂର୍ଣର 
ପରିଚାୟକ । କୌଣସି ଗୁଣସୂଚୀ ପୂର୍ଵତତଃ ତାଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିପାରେ ନାହିଁ । ଭଶବରଙ୍କ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ସମସ୍ତ ଜୀବ, ପଶ, ପକ୍ଷୀ ଏବଂ ଦେବତା ସମାନ ଅଟନ୍ତି । ସେମାନେ 
କେବଳ ମାତ୍ର ପାତ୍ର ଏବଂ ଉପାଧ୍ୂବରେ ଅନ୍ତର ହୋଇଥାନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମା ବିଶେଷରେ 
ନୁହେଁ | ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ବିଦ୍ୟୁତଶକ୍ତ । ବିଦ୍ୟୁତ୍ଶକ୍ତି ଯେପରି ଅନେକ ପ୍ରକାରରେ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାଏ ଯଦିଓ ଏହାର ଶକ୍ତ ସମାନ ଅଟେ ଏବଂ ଏ ବିଷୟରେ 
ଭିନ୍ନତାର ବିଚାର କରିବା ଅଜ୍ଞାନର ସନ୍ତକ ମାତ୍ର । ସେହିଭଳି ଏକ ମାତ୍ର ଛଶ୍ବର ହିଁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶରୀରର ଜୀବନ ଶକ୍ତ ଅଟନ୍ତି | ବୂଵ୍ଧିମାନ ବ୍ୟକ୍ତ ପାତ୍ର ଓ ଉପାଧୂ ବିଶେଷରେ 
ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ଶକ୍ତିର ଅନୁଭବ କରେ । ଛଶ୍ବର ପ୍ରକୃତରେ ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ଚେତନା | 
ଯିଏ ସବୁଥିରେ ସମାନ ରୂପରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ଥାଆନ୍ତି ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସ୍ପନ୍ଦିତ କରନ୍ତି ! 
ଯିଏ ଶରୀରକୁ ଆତ୍ଵା ବୋଲି ମାନି ନେଇଥାଏ ତାକୁ କର୍ମଫଳ ବାନ୍ଧିଥାଏ ମାତ୍ର 
ଯେଉଁମାନେ ନିଜକୂ ନିଜର ଅମର ଆତ୍ସା ବୋଲି ଚିହ୍ନିଆନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ କର୍ମଫଳର 
ବନ୍ଧନ ବାନ୍ଧିପାରେ ନାହିଁ । : 

ପୁରାଣ ଏବଂ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତମାନଙ୍କରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଅନେକ ଗୁଡ଼ିଏ 
ଅବତାରର ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରାଯାଇଛି ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତ ପକ୍ଷେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅବତାର ଗ୍ରହଣର 
କୌଣସି ଅନ୍ତ ନାହିଁ । ବେଳେ ବେଳେ ସେ ନିଜ ମହିମାର କିଛି ଅଂଶ ନେଇ 
ଅବତାର ନେଉଥିବା ସ୍ଳେ କେତେବେଳେ ଅବା ସମ୍ପୂର୍ଣ ମହିମା ସହିତ ଅବତାର 
a ୮ ୦ ଆଧ୍ଯାଚ୍ଧିବତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଢ ବୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରାବ 
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ନେଇଥା'ନ୍ଥି। ସମୟ ସମୟରେ ମଧ୍ଧ କିଛି ବିଶିଷ୍ଟ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ, ସମୟ ସମୟରେ 
ଦେଶ ଓ କାଳ ପାଇଁ ଓ କେତେବେଳେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ମହିମା ସହିତ ଅଵତାର ଗ୍ରହଣ 
କରିଥା'ନ୍ତି। ଭଗବାନଙ୍କର କେବଳ ଏହି ଅବତାର ଗ୍ରହଣ ନୁହେଁ ଅଧକନ୍ଧୁ ଏହାର 
କାରଣ ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ତ ଅଟେ । କୌଣସି ସୀମା ମଧ୍ଯରେ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାରର 
କାରଣ କରାଯାଇନପାରେ | ରାମଚରିତ ଗ୍ରନ୍ନରେ ତୁଳସୀ ଦାସ କହନ୍ତି- 
“ ହୂରି ଅବତାର ହେତୁ ତୋହି ହୋଇ 
ଇଦମ ତଂ କହି ଜାତ ନ ସୋଇ ॥” 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କର ଅବତାର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ପ୍ରୟୋଜନ ଯେ କେବଳ ଏତିକିମାତ୍ର 
ବୋଲି କହିବା ଏକ ଅନଧକାର ଚେଷ୍ଟା ବାସ୍ତବିକ ଏ କଥା ସତ୍ୟ ଯେ, ଅବତାରର 
ପ୍ରକୃତ ମର୍ମ ଅବତାରୀ ହିଁ ଜାଣିଥା'ନ୍ତି। ଅନ୍ୟ ଯେଉଁମାନେ ଅବତାର ବିଷୟକ 
କାରଣମାନ ଯାହାକିଛି ବି କହନ୍ତି ତାହା ସବୁ କେବଳ ସେହିମାନଙ୍କର ରୁଚିକର 
କାରଣ ଅଟେ । ତେଣୁ ପ୍ରକୃତ ପକ୍ଷରେ. ଏତିକିମାତ୍ର ଅବତାରର କାରଣ କୁହାଯାଇପାରେ 
ଯେ, ଏହା ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅଯାଚିତ କରୁଣା । ପ୍ରଭୁଙ୍କର କେବେହେଲେ କାହା ସହିତ 
ରାଗ ବା ଦ୍ଵେଷ ନଥାଏ ଏବଂ ସେ ନିଜ ଭିତରେ ନିଜେ ହିଁ ତୃପ୍ତ ଅଟନ୍ତି। ସେ 
ଆମ୍ବାରାମ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣକାମ ହିଁ ଅଟନ୍ତି। ତାଙ୍କର ନିଜର କୌଣସି ସ୍ବାର୍ଥ ନଥାଏ । ସବୁକାର୍ଯ୍ୟ 
ତାଙ୍କର ପରାର୍ଥ ପାଇଁ କରିଥା” ନ୍ଥି। ତାଙ୍କର ଅକାରଣ କରୁଣା ସ୍ଵଭାବ ଜଗତ ବିଖ୍ୟାତ | 
ମୁଖ୍ୟତଃ ଏହି ସ୍ଵଭାବ କାରଣରୁ ତାଙ୍କର ଅବତାର ଆଦି ହୋଇଥାଏ | ତାଙ୍କର ନିରୀକାର 
ବ୍ରହ୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଅଭେଦ ଭକ୍ତି ଲକ୍ଷକଗତରେ ଜଣେ ପାଇବା ଦୁଳ୍ଲୁଭ। ତେଣୁ 
ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଜଣାଇଛନ୍ି- 

ଶୁଦ୍ଧୟତିହି ନାନ୍ତରାମ୍ମା କୃଷ୍ଣ ପଦାମ୍ଭୋଜ ଭକ୍ତିମ୍‌ | 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଗୁଣ ସାକାର ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ ଓ ସେ ପରମାମ୍ବାଙ୍କ ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନର ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇପାରେ । 
ଭକ୍ତି ବ୍ୟତିରେକେ ଅଧୂକାରୀ ହେବା ଅସମ୍ଭବ । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ସବୁବେଳେ 
ନିଜର ଅକାରଣ କରୁଣା ସ୍ଵଭାବ ପାଇଁ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରିବା ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ସଗୁଣ 
ସାକାର ସ୍ଵରୁପ ବିଷୟକ ଅନନ୍ତ ନାମ, ଅନନ୍ତ ଗୁଣ ଓ ଅନନ୍ତ ଲୀଳା ଆଦିର ପ୍ରକାଶ 
ଘଟିଥାଏ । ଆମ୍ଭେମାନେ ସେହି ସଗୁଣ ସାକାର ଅନନ୍ତ ନାମ, ଅନନ୍ତ ଗୁଣ ଓ ଅନନ୍ତ 
ଲୀଳାଦିର ଅବଲମ୍ବନ କରି ଯୁଗଯୁଗ ଧରି ଜନ୍ମ ହୋଇ ଆସୁଥବା ପଙ୍କିଳ ଜୀବାମ୍ବାକୁ 
ଭବସାଗରରୁ ପାର କରିପାରୁ। ମହାମୁନି ବାଲ୍ଲୀକି ବହୁ ପତିତ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥୁଲେ 
ଆଧ୍ୟବ୍ଧିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ । 
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ମାତ୍ର ' ରାମ” ଶବ୍ଦ ଉଚ୍ଚାରଣ କରିନପାରି ତାହାର ଓଲଟା ' ମରା'. “ମରା” ଉଚ୍ଚାରଣ 
କରି ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମର୍ଷି ହୋଇପାରିଥୂଲେ। ସେହିପରି ମନୁଷ୍ଯ ସଗୁଣ ସାକାର ସଂସାରରେ 
ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟନିର୍ବାହ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଵଭାବକୁ ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରି ପରମତର୍ତ୍‌ ସନ୍ଧାନ 
ପାଇପାରିବ । ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ସଗୁଣ ସାକାର ଭଗବାନ ଜାବମାନଙ୍କର ରୁଚିକୁ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରଭାବିତ କରି ସେମାନଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ କରିଥା'ନ୍ି। 

ଶ୍ରୀମଦ୍‌ .ଭାଗବତ”ରେ ମାତା କୃଛ୍ତୀ କୃଷ୍ଣ ହସ୍ତିନାପୁରରୁ ବିଦାୟ ବେଳାରେ 
ପ୍ରଥମ ସୁନ୍ଧ ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟରେ କହିଛନ୍ତି। 

ନମସ୍ୟ ପୁରୁଷଂ ତ୍ଵାଦ୍ୟମୀଶ୍ବରଂ ପ୍ରକୃତେ ପରମ୍‌ 
ଅଲକ୍ଷଂ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ଅନ୍ତର୍ବହିରବସ୍ପିତମ୍‌ ॥ 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ହେ କୃଷ୍ଣ ତୁମେ ସାକ୍ଷାତରେ ଇଶ୍ବର ତୁମେ ହିଁ ଆଦି ପୁରୁ । ତୁମେ ହିଁ 
ବିଶ୍ଵ ପ୍ରକୃତିର ନିୟନ୍ତା। ତୁମେ ସମସ୍ତ ଜୀବମାନଙ୍କକର ଅନ୍ତରରେ ଏବଂ ବାହାରେ 
ଅବସ୍ମିତ। ସାଧାରଣ ବୁଵ୍ଧିରେ ତୂମକୁ ଜାଣିହୁଏ ନାହିଁ। ସେହି ଭାଗବତରେ ପୁଣି ମଧ୍ଯ 
କୁନ୍ତୀ କହିଛନ୍ତିତ ତଥୀ ପରମହଂସାନାଂ ମୁନାନାମମଳାମ୍ବନାମ 

ଭକ୍ତି ଯୋଗ ବିଧାନାର୍ଥଂ କଥଂ ପଷଶ୍ୟେମ ହି ସ୍ତୀୟଃ ॥ 

ଅତ୍‌ ହେ ପ୍ରଭୁ (କୃଷ୍) ଆପଣ ପରମହଂସ ମୁନିମାନଙ୍କୁ ଭକ୍ତି ବିଷୟକ 
ଜ୍ଞାନ ଶିକ୍ଷା ଦେବାପାଇଁ ଅବତୀର୍ଣ୍ଵ ହୋଇଛନ୍ତି। ଆମ୍ଭେମାନେ ସାମାନ୍ୟ ନାରୀ ଏହା 
ବା କିପରି ବୁଝିପାରିବୁ ? ଏଥୁରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର ବ୍ରହ୍ମାନନ୍ଦୀ 
ପରମହଂସ ମାନଙ୍କୁ ପ୍ରେମରସାପ୍ଡୃତ କରିବା ହିଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅଟେ। ଭଗବାନ ଅବତାର 
ଗ୍ରହଣ କରି ଜାବମାନଙ୍କୁ ନିଜର କରୁଣାଦିର ପରିଚୟ ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି। 
ଏହି କରୁଣାଦି ବିଷୟ ଶୁଣି ଜୀବମାନଙ୍କର ମନରେ ସାହସ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ଏବଂ ଜୀବ 
ଅନନ୍ୟ ବିଶ୍ଵାସଯୂକ୍ତ ହୋଇ ଭଗଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଆକୃଷ୍ଟ ହୁଏ। ଯେଉଁ ଜୀବନ 
ଅନଧ୍ବକାରୀ ଓ ମାୟାଯୁକ୍ତ ସେମାନଙ୍କୁ ଇଶ୍ଵର ଠିକ୍‌ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ। ପ୍ରଭୁଙ୍କର 
ଅବତାର ଦିବ୍ୟ ଏବଂ ନିତ୍ୟ ଅଟେ। ଭଗବାନଙ୍କ ସମସ୍ତ ଅବତାର ପରିପୂର୍ଣ । ତାଙ୍କର 
କେଉଁ ଅବତାର ଛୋଟ ବା ବଡ଼ ନୁହେଁ। ଭଗବାନ ଖଣ୍ଡ ଖଣ୍ଡ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ 
ସବୁଆଡ଼େ ଏବଂ ସବୁ ସ୍ଥିତିରେ ଏକ ରସ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ରହନ୍ତି । ସେଥପାଇଁ ବେଦବ୍ୟସ 
କହନ୍ତି - 

ସର୍ବେ ପୂର୍ଷାଃ ଶାଶ୍ଵତାତ୍ଟ ଦେହାସ୍ତସ୍ଯ ପରାମ୍ବନଃ ! 

ବେଳେବେଳେ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ମନରେ ଯୁକ୍ତି ଆସେ ଯେ ଆମର ଅବତାରବାଲା 


a ୮ ୯ ଆଧ୍ଯତ୍ଧିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମା ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ଇଷ୍ଟଦେବ ବଡ଼ ଏବଂ ଅନ୍ଯ ସବୁ ଛୋଟ । ଏହା ଏକ ବଡ଼ ଅପରାଧ । ଏପରି 
ବିଚାର ଭୁଲରେ ମଧ୍ଯ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। ଭଗବାନ ସବୁବେଳେ ଭଗବାନ। 
ଯଦି ସେ ଖଣ୍ଡ ବିଖଣ୍ତିତ ହେବାକୁ ଲାଗନ୍ତି ତେବେ ସେ ଭଗବାନ ହୋଇ ରହିବେ 
ନାହିଁ। ସାଧାରଣତଃ ଅବତାର ଚକ୍ରରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଯେତେ ଅବତାର ଅଛି 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ରାମ ଓ କୃଷ୍ଣ ଅବତାରକୁ ବଡ଼ ବୋଲି କହନ୍ତି ଯାହା ବାସ୍ତବିକ 
ଠିକ୍‌ ନୂହେଁ। ଏ ବିଷୟରେ ଏତିକି କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ଅନ୍ଯ ଅବତାର ମାନଙ୍କ 
ଅପେକ୍ଷା ଏହି ଦୂଇ ଅବତାରରେ ଲାଳା ଗୁଡ଼ିକ ଅଧକ ହୋଇଛି। ଏହି ଲାଳା ଗୁଡ଼ିକ 
ଶ୍ରବଣ ଓ ମନନ ଦ୍ଵାରା ସାଧକର ମନ ଶୀଘ୍ର ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହୁଏ । 
କେବଳ ମାତ୍ର ମନ ଆକର୍ଷଣ କରିବାରେ ଏହି ଦୂଇ ଅବତାରଙ୍କୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇପାରେ 
କିନ୍ଧୁ ଅବତାରରେ କୌଣସି ଏଶ୍ବର୍୍ୟ ଶକ୍ତିର କମ୍‌ ବେଶୀ ନାହିଁ। ଅମ୍ଭେମାନେ ଅବୁଝା 
ପିଲାଳିଆମିରେ ଅବତାରମାନଙ୍କରେ ଭିନ୍ନତା ଦେଖିଥାଉ। ଏଥୁରେ କେବଳ 
ଅକୃତ୍ରିମତାର ଭେଦ ରହିଅଛି। ଅବତାରକୁ ପ୍ରେମ କଲେ ସମସ୍ତଙ୍କଠାରେ ଅନନ୍ତ 
ଶକ୍ତି, ଅନନ୍ତ ଗୁଣ ଓ ଦିବ୍ୟତା ଆଦି ସବୁ ସମାନ ରୂପରେ ବିଦ୍ୟମାନ ହୋଇଥାଏ ! 
ବେଳେ ବେଳେ ଦଶ ଅବତାର ବା ଚବିଶ ଅବତାର ପୂରାଣ ମାନଙ୍କରେ 
ବତାଯାଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ପଚିଶ ସ୍ଵରୂପ ପସନ୍ଦ ହୋଇଥାଏ। ଏଥୁରେ କିଛି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ 
ହେବାର ନାହିଁ। କାରଣ ଆମେ ଯେଉଁ ସ୍ଵରୂପ ଭଗବାନଙ୍କର ଦେଖବାକୁ ଚାହୁଁ ବା 
ଯେଉଁ ସ୍ଵରୂପ ଭଗବାନ କେବେ ହୋଇନଥ୍ବଲେ ସେପରି ହେଉ ତାହା ଭଗବାନଙ୍କ 
ପକ୍ଷରେ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସମ୍ଭବ ମଧ୍ୟ ହୋଇଥାଏ। କାରଣ ଏହି ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଅନନ୍ତ 
ଅଟେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ଅନନ୍ତ ଅନନ୍ତ ଅବତାର ସଂଘଟିତ ହେଉଅଛି। 

ଅବତାରାଦି ଅସଂଖ୍ୟାୟା ହରେଃ ସତ୍ତ୍ନିଧେ ଦ୍ବିଜାଃ। ଭଗବାନ ଅସଂଖ୍ୟ ହୋଇ 
ସାରିଛନ୍ତି ଏବଂ ତାକୁ କୌଣସି ରୂପ ସାଧାରଣ କରିବାକୁ ବିଶେଷ କିଛି ପରିଶ୍ରମ 
କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ସେ ନିଜ ଇଛାରେ ରଙ୍ଗ ରଙ୍ଗାଇ ପାରନ୍ତି। ଭଶ୍ଵର ବଡ଼ 
ଦୟାଳୁ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ସେ ଜୀବ ପାଇଁ କୌଣସି କଠୋର ନିୟମ ବା ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 
ରଖୁ ନାହାନ୍ତି। ତାକୁ ଅନନ୍ତ ନାମ ରୂପାୟ ବା ଅନନ୍ତ ରୂପଧାରୀ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଆମର ଅବୁଝାପଣରେ ତାଙ୍କୁ କୌଣସି ସୀମାରେ ବାନ୍ଧିଥାଉ । ତାଙ୍କ 
ନାମର ସୀମା ସୀମିତ ନୁହେଁ। ଯେକୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଯେକୌଣସି ଭାଷାଭାଷୀ ଓ 
ଯେକୌଣସି ଦେଶର ହୋଇଥ୍‌ଲେ ହେଁ ପ୍ରଭୁଙ୍କର ନାମ ନିଜ ଇଛାନୁ ସାରେ 
ରଖାଯାଇପାରେ | ଏଥ୍‌ରେ କେଉଁ ନାମ ବଡ଼ ବା କେଉଁ ନାମ ଛୋଟ ନୁହେଁ 


a a aR a es rr 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମକତା, ଆଧୁନକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଚୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ୯ ୦ EEE 
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ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ସଖାମାନେ କହ୍ନେୟା, ଯଶୋଦା କାନୁଆଁ ଓ ଗୋପୀମାନେ 
ଚୋର ଜାର ଇତ୍ଯାଦି ନାମରେ ତାକୁଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଏହି ସବୁ ତାକ ଶୁଣିବାକୁ 
ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ ରହୁଥିଲେ | ତେଣୁ ନାମ ମାତ୍ରରେ ସନ୍ଦେହ ଉପୁଜିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ 
କାରଣ ଯେ କୌଣସି ନାମରେ ନାମୀ ମଧ୍ଯ ମିଳିଯିବେ। ଭଗବାନ ବଢ଼ ଦୟାଳୁ | 
ସେ ଭକ୍ତ ବସୂଳ । ସେ ଭକ୍ତର ପ୍ରେମରେ ବିଭୋର ହୋଇ ସେମାନଙ୍କର ଭର୍ସନାରେ 
ପରମାନନ୍ଦିତ ହେଉଥିଲେ | 

ରାମ ଏବଂ କ୍ରଷ୍ଣଙ୍କର ଯେତେ ସବୁ ଲୀଳା ଆମ୍ଭେମାନେ ଗ୍ରନ୍ମମାନଙ୍କରେ 
ଦେଖୁ ତାହା ସମୁଦ୍ରର ଗଭୀର ଜଳରେ ଗୋଟିଏ ବିନ୍ଦୁ ସହ ସମାନ ନୁହେଁ । 
ଭଗବାନଙ୍କର ଲୀଳା ଅନାଦିକାଳରୁ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ହୋଇ ଆସିଛି ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦିନ 
ନୂତନ ନୂତନ ଲୀଳା ମଧ୍ଯ ହେଉଛି । ଭଗବାନଙ୍କୁ କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସୀମାରେ 
ବାନ୍ଧିବା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପିଲାଳିଆମି । ସେଥୁପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି 

ହରି ଅନନ୍ତ ଏବଂ ହରିକଥା ଅନନ୍ତ ଅଟେ । ରାମାୟଣ ଗ୍ରନ୍ଧରେ ଏହାର 
ମହାତ୍୍ୟୁ ବିଷୟରେ କହନ୍ତି - 

ଚରିତଂ ରଘୁନାଥସ୍ୟ ଶତ କୋଟି ପ୍ରବିସ୍ତରମ୍‌ 

ଏକୈକଂ ଅକ୍ଷରଂ ପୁଂସା ମହାପତକ ନାଶନଂ । | 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ରଘୁନାଥ ଚରିତ ଅଥବା ରାମଙ୍କ ଚରିତ ଶତକୋଟି ଗୁଣରେ ବିସ୍ତାରିତ 
ହୋଇପାରିଥାଏ | ଏହି ଚରିତର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଅକ୍ଷର ମଧ୍ୟ ମହାପାପକୁ 
ମଣିଷକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିପାରେ | ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ଭକ୍ତର ଭଲ୍ତିଭାବରେ 
ଭଗବାନ ସବୁକିଛି କରିପାରନ୍ତି । ପୁନରାୟ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ନିକଟରେ ସବୂଗୁଣ ସବୂନାମ 
ବିଦ୍ୟମାନ ଥବାରୁ ଆମକୁ ଯେଉଁଗୁଣ ଓ ଯେଉଁ ରୂପ ଭଲ ଲାଗେ ତାହା ଗ୍ରହଣ 
କଲେ କିଛି ଅସୁବିଧୀ ହେବ ନାହିଁ । ଭଗବାନ ସବୁ ନାମ, ସବୂ ଗୁଣ ଓ ସବୂରୂପକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରି ନିଅନ୍ତି । 

ସେହିପରି ପ୍ରଭୁଙ୍କର ଧାମ ମଧ୍ୟ ପରସ୍ଵର ଗୋଟିଏ ଅଟେ । ଆମକୁ ଯେଉଁ 
ଧାମ ପ୍ରିୟ ଲାଗୁଛି ସେହି ଧାମକୁ ଆମେ ସ୍ଵୀକାର କରିନେବା ଉଚିତ । ସେଥୁରେ 
କୌଣସି ଅସୁବିଧା ବା ବ୍ୟତିକ୍ରମ ନ ଥାଏ । ଏପରିକି ଭଗବାନ ନର୍କରେ ମଧ୍ୟ 
ମିଳି ପାରିବେ । ସମସ୍ତ ସ୍ଥାନ ହିଁ ତାଙ୍କର ଧାମ ହୋଇ ପାରିବ ! ଭଗବାନଙ୍କର ରୂପ 
ଧ୍ୟାନ କରି ନାମ, ଗୁଣ, ଲୀଳା, ଧୀମ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଦିବ୍ୟ ଚିନ୍ଲୟ ଭାବ ରଖୁବା 
ଆବଶ୍ୟକ | 
ନେଇ ୯ ୧ ଆଧ୍ଯାତ୍ଦିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ 6 ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ରାମାୟଣ ମତରେ ପ୍ରଭୁ ବ୍ୟାପକ ଓ ସର୍ବତ୍ର ସମାନ- 

ପ୍ରେମ ତେ ପ୍ରକଟ ହୋହିଂ ମୈ ଜାନା । ` 

ଅର୍ଥାତ ଭଗବାନ ସମାନ ରୂପରେ ସର୍ବତ୍ର ରହନ୍ତି । ତେଣୁ ତାଙ୍କର ଭକ୍ତମାନେ 
ମଧ୍ୟ ବୁଝିବା ଦରକାର ଯେ, ସବୁ ଶ୍ରେଣୀର ଓ ସବୁ ପ୍ରକାରର ଭକ୍ତ ଏକ ଅଟନ୍ତି । 
ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ଯେଉଁ ଭକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭୁ ବିଷୟକ ଲାଭାନ୍ବିତ ହୁଏ ତାହାକୁ ନିଜର 
କରିନେବା ଉଚିତ । ଏହା ସହିତ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଠାରେ ମନ୍ଦ ଭାବନା ରଖୁବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ । ଭଗବାନଙ୍କର ଅନନ୍ତ ଧାମ, ଅନନ୍ତନାମ, ଅନନ୍ତ ରୂପ, ଅନନ୍ତ ଗୁଣ, 
ଅନନ୍ତ ଲୀଳା ଏବଂ ଅନନ୍ତ ଜନ ଅଛନ୍ତି ଯାହା ପରସ୍ପର ସବୁ ଏକ ହି ଅଟେ । 
ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ମାତ୍ରର ଅବଲମ୍ବନରେ ମଧ୍ଯ ଇଶ୍ଵରପ୍ରାପ୍ର 
ହୋଇପାରିବ । ପ୍ରଭୁ ବିଷୟକ ଅଧୂକ ଚର୍ଚ୍ଚା ଓ ଅଧ୍ୟକ ବୁଵ୍ଧି ଖର୍ଚ ନ କରି ଯେଉଁଠାରେ 
ଆଗ୍ରହ ସେଠାରେ ଆଶ୍ରୟ ବ୍ଯକ୍ତି ଅନ୍ୟ ଗୁଣାଦିର ନିନ୍ଦା କରିବା ସାଂଘାତିକ ଭୁଲ 
ଅଟେ । ଭାଗବତରେ କୂହାଯାଇଛି- 

ମନ୍ୟୋ ତ୍ବାଂ କାଳମଶାନମ-ନାଦିନିଧନଂ ବିଭୂମ୍‌ ! 

ସମଂ ଚରନ୍ତଂ ସର୍ବତ୍ର ଭୁତାନାଂ ଯନ୍ମିଥଃ କଳିଃ । | 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଅନାଦି, ଅନନ୍ତ, ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଏବଂ ସ୍ବୟଂକାଳ ସ୍ଵରୂପ 
ପରମେଶ୍ବର ବୋଲି ମନେ କରେ । ଆପଣ ମଧ୍ୟ ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବିବାଦ ଏବଂ 
ବୈଷମ୍ୟ ସୃଷ୍ଚି କରିଥାନ୍ତି । 

ବିଭିନ୍ନ ଶାସ୍ତ ବା ପୁରାଣାଦିରେ ଏହି ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର ମାନଙ୍କୁ ଅଂଶାବତାର, 
କଳାବତାର, ଆବେଗବତାର. ପୂର୍ଣ୍ଠାବତାର ଇତ୍ୟାଦି ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ବା ଚର୍ଚ୍ଚିତ 
ହେବାର ଦେଖାଯାଇଥାଏ ମାତ୍ର ଏଭଳି ବିଚାର ଠିକ୍‌ ନୂହେଁ । କାରଣ ଭଗବାନ 
କେବଳ ସେହି ଅବତାରରେ ଯେତିକି ଶକ୍ପିର ପ୍ରୟୋଜନ ହୋଇଥାଏ ସେତିକି 
ପ୍ରକାଶ କରିଥାନ୍ତି ! 

ଯେପରିକି କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଛୋଟପିଲାମାନଙ୍କ ସହିତ କୋମଳ ଭାଷାରେ ସ୍ତ୍ରୀ 
ସହିତ ପ୍ରେମ ଭାଷାରେ ଅନୁଜୀବିମାନଙ୍କ ସହିତ କୌଶଳପୂର୍ଣ ଭାଷାରେ, ଗୁରୁଜନଙ୍କ 
ସହିତ ଅନୁନୟ ଭାଷାରେ ଉତ୍ତର ଦେଇଥା'ନ୍ତି ସେହିପରି ଭଗବାନଙ୍କର ଅବତାର 
ମାନଙ୍କରେ ଶକ୍ତ ପ୍ରକାଶର ଅବସ୍ଥା ସଂଘଟିତ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରଭୁଙ୍କର ଅବତାର 
ଶାଶ୍ବତ, ଦିବ୍ୟ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଟେ | ନିରାକାର ପରମାତ୍ସାଙ୍କର ଅବତାର ଗ୍ରହଣ ଢୀବର 
କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମାନବ ସେଥରରୁ ଲାଭାନ୍ବିତ ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ ! ମଣିଷ ଯଦି ମଣିଷ ପରି ବ୍ୟବହାର କରେ ତାହା ମଣିଷ ପାଇଁ ଶ୍ରେଷ୍ଣ 
ଆଧ୍ୟାବ୍ମିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଳ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରଭାବି ୯  EAEEEUEAIIANE 
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କର୍ଉବ୍ଯୟ ଏବଂ ସେ ଯଦି ମାଧବଙ୍କ ପରି କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ତେବେ ସେ ପ୍ରଶଂସନୀୟ 
ହୋଇପଡ଼େ | ପରନ୍ଧୁ ପଶୁ ବା ଦୈତ୍ଯ ପରି ବ୍ଯବହାର କଲେ ଏହା ତାହାର ପତନର 
ପରିଚାୟକ | ତେଣୁ ଅତି ସାବଧାନତାର ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ନାଟକକୁ 
ବୁଝିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ | ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ ମହାନ୍‌ ଗ୍ରନ୍ନରେ କୂଳ୍ତୀ କହନ୍ତି - 

ମାୟା ଜବନିକାଚୁନ୍ମଜ୍ଞାଃଧୋକ୍ଷଜମ୍‌ ବ୍ଯୟମ୍‌ । 

ନ ଲକ୍ଷ୍ଯସ୍ୟେ ମୂତଦୃଶା ନାଟ୍ଯଧରୋ ଯଥା । | 

ହେ କୃଷ୍ଣ ନାଟକରେ ଅଭିନୟ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପ ଯେପରି 
ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ ସେହିପରି ମାୟା ଜବନିକାରେ ଆଛ୍ାାଦିତ ଆପଣଙ୍କର ଇନ୍ଦ୍ରିୟତାତ 
ଅବ୍ୟୟ ସ୍ଵରୂପକୁ ମୁଁ ମୋର ଅଜ୍ଞତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବୂଝିପାରୁନାହିଁ । ହେ ବିଶ୍ବାତ୍ସା ! ଏହା 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର ବିଷୟ ଯେ ଆପଣ ଜନ୍ମ ଏବଂ କର୍ମରୁ ରହିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ରୂପରେ ଯଥା - ଜଳଚର, ବନ୍ୟ ଓ ନର ରୂପରେ ଏହି ସଂସାରରେ ଲାଳା 
ରଚନା କରିବାକୁ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଛନ୍ତି । 

ଜନ୍ଧ କର୍ମ ଚ ବିଶ୍ଵାତ୍ସନ୍‌ ଜସ୍ୟାକର୍ତୂରାତ୍ସନଃ 


ତିର୍ଯଉ୍ନୃଷିଷୁ ୟାଦିଃସୁ ତଦତ୍ଯନ୍ତ ବିଡ଼ମ୍ବନମ୍‌। | 
ଚରିଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାପକ, ସଂସ୍ୃତ ବିଭାଗ 
ନୀଳମଣି ମହାବିଦ୍ୟାଜୟରୁସ୍ତା୍‌ ବାଲେଶ୍ଵର ! 
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* ଦାଣ୍ଡନାଟ ” ରେ ଆଧ୍ଧାତ୍ଷିକତା ଓ ସମାଜ 
ଜୀବନ ଉପରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 


୪ ଡକ୍ଟର ବଂଶୀଧର ଚୌଧୁରୀ 


ଅଲୌକିକ ଦୈବୀ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଦଣ୍ଡନାଟ : - ଦଣ୍ଡନାଟ ଏକ ପ୍ରାଚୀନ 
ଲୋକ ନାଟକ । ଏହାର ଆଦି ସୃଷ୍ଷି ସମ୍ପର୍କରେ କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ତଥ୍ଯ ମିଳେ 
ନାହିଁ । କେବଳ ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସ, ପୌରାଣିକ ଓ ଏତିହାସିକ ଆଖ୍ଯାନକୁ ଭିଭିକରି 
ବିଭିନ୍ନ ସମାଲୋଚକ, ସେମାନଙ୍କର ଅନୁମାନ ସାପେକ୍ଷ ମତ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । 
କେଉଁ ଆଦିମ କାଳରୁ ଲୋକ ଏବଂ ଅଲୌକିକ ଦୈବୀ ଶକ୍ତି ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ 
ସ୍ଥାପନ କରି ଆସିଛି । ଫଳରେ ତାଂ ଭିତରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ଧର୍ମଂଭାବ । ଧର୍ମ 
ଦ୍ଵାରା ସ୍ଵର୍ଗାୟ ଜୀବନକୁ ସାତ୍ତ୍ରିକ ଭାବେ ଉପଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ 
ମୁନି ରଷିମାନେ ଲୋକ ସମାଜକୁ ମଧ୍ୟ ଆହ୍ଵାନ ଜଣାଇଥିଲେ । ଧର୍ମ ସାର୍ବଜନୀନ | 
ଏହା ସାମ୍ଭଦାୟିକ ହୀନମନ୍ୟତାର ଉର୍ବବରେ । ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ମତରେ ‘ହିନ୍ଦୁ 
ଧର୍ମ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ମତବାଦ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖେ ନାହିଁ । ଏହା ମଧ୍ୟ 
ତା'ର ଆଦର୍ଶ ନୁହେଁ । ଧର୍ମ ହେଉଛି ଜୀବନ ସ୍ରୋତର ଗଭୀର ଉପଲବ୍ଧି ଏବଂ ବଞ୍ଚ 
ରହିବା ସହିତ ବିକାଶ ଲାଭ କରିବାର ପ୍ରେରଣା- ଉତ୍ସ ! ” ଏହି ବଞ୍ଚବା ଓ ବଢିବା 
ବିଷୟଗତ ନ ହୋଇ ଚେତନାଗତ ହେବା ବିଧେୟ | ଧର୍ମର ସଂଜ୍ଞା ନିରୂପଣ କରିବାକୁ 
ଯାଇ ଦାର୍ଶନିକ କ୍ରାଡ଼ିସନ୍‌ କହିଛନ୍ତି “As the life is the gift of heaven, it is 
୮egion †0 enjoy it” ( ଜୀବନ ହେଉଛି ସ୍ର୍ଗୀୟ ଦାନ, ଧର୍ମ ଦ୍ଵାରା ଏହି ସୃର୍ଗାୟ 
ଜୀବନକୁ ଉପଭୋଗ କରାଯାଏ) 


ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ଜର୍ମାନ ଦାର୍ଶନିକ ମେଟ୍ୟାଇଲି କହନ୍ତି - “No Religion is 
ever thought of rejecting the indisputable law of endless 
movement of eternal becoming” (କୌଣସି ଧର୍ମ ଜୀବନର ଶାଶ୍ବତ ଅସ୍ତି 
ଓ ବୃବିର ଅବ୍ୟାହତ ଗତିବିଧୂକୁ ପରିତ୍ଯାଗ କରିପାରେ ନାହିଁ ।) ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନର 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାଧନା ହେଉଛି ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଦାସତ୍ଵ ଠାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଏକ ନୀତିଗତ ଓ 
ଆଦର୍ଶଗତ ଜୀବନ ଯାତ୍ରା ପଥରେ ଅଗ୍ରସର ହେବା । ଏଥୁପାଇଁ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ମଣିଷ 
ସ୍ବାଭାବିକ ଭାବେ ଛଶ୍ବରଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ସ୍ବୀକାର କରି ଆସିଛି । ଏ ସମ୍ପର୍କରେ 
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ବୈଜ୍ଞାନିକ ଡ଼କ୍ଟର ଏଲେକସିସ୍‌ କରେଲଙ୍କ ମତଟି ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ଯ । ସେ କହନ୍ତି 
“We need a God Who hears us, helps us. loves | responds 
ଧ” ଅପର ପକ୍ଷରେ ମାନବ ପ୍ରିୟ ଇଶ୍ଵର ମଧ୍ୟ ଭଗବତ୍‌ ଗୀତାରେ କହିଛନ୍ତି - 


“ ସର୍ବ ଧର୍ମାନ୍‌ ପରିତ୍ଯଜ୍ୟ ମାମେକଂ ଶରଣଂ ବ୍ରଜ 
ଅହଂ ତ୍ବାଂ ସର୍ବ ପାପେଭ୍ୟୋ 
ମୋକ୍ଷର୍ଫସ୍ୟାମି ମା ଶ୍ଵଚଃ ।” 


ଏଠାରେ ଇଶ୍ଵର ଓ ମଣିଷ ପରସ୍ପର ସାପେକ୍ଷ । ଏହାକୁ ପ୍ରମାଣିତ କରିବାକୁ 
ଯାଇ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ୟକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ । ସେ କହନ୍ତି 
- “Religion is the menifestation of the Divinity already in man” 
( ମଣିଷ ଭିତରେ ସ୍ଵତଃ ଆଧ୍ଯାତ୍ିକ ଶକ୍ତି ବିଦ୍ୟମାନ । ଧର୍ମ ଦ୍ଵାରା ଏହି ଶକ୍ତି ବିକାଶ 
ଲାଭ କରେ) | ସମଗ୍ର ମାନବ ସମାଜକୁ ଏକ କଲ୍ୟଯାଣକର ଶାନ୍ତି ପ୍ରଦାୟକ ମୁକ୍ତିର 
ପଥ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ନୀତି ଶାସ୍ତ ଓ ସାହିତ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ଓ ବିଭିନ୍ନ 
ଅନୁଷ୍ଠାନ ଉତ୍ସବ ଆଦି ପାଳନ କରିବାର ପରମ୍ପରା ଚଳି ଆସିଛି । ଏହି ନ୍ଯାୟରେ 
କେଉଁ ଆଦିମ କାଳରୁ ଭାରତୀୟ ଲୋକବିଶ୍ଵାସ ଅଛି ଦେବ ଦେବ ମହାଦେବ ଶିବ 
ଜଗତର ଅଶେଷ କଲ୍ୟାଣ ସାଧନ କରିପାରିବେ କିମ୍ବା ଜଗତକୁ ଧ୍ଵଂସ କରି ଦେଇ 
ପାରିବେ । ତେଣୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଶିବ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ଭାବେ ଲିଙ୍ଗ ପୂଜା 
ପ୍ରଚଳିତ । ମହେଞ୍ଜୋଦାରୋ ଓ ହରପ୍‌ପାର ପ୍ରତୃତାତ୍ତିକ ଖନନରୁ ମିଳୁଥବା ପ୍ରମାଣ 
ଏଥୁପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ । ଶିବଙ୍କୁ କୈଳାସପତି ଓ ତାଙ୍କର ପତ୍ନୀଙ୍କୁ ପାର୍ବତୀ ବୋଲି 
କୁହାଯାଉଥବାରୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ ଶିବ-ପାର୍ବତୀଙ୍କର ଆରାଧନା 
ପାର୍ବତ୍ୟାଞ୍ଚଳରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା । କାଳକ୍ରମେ ଏହା ବହୁ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇ 
ଶୈବଧର୍ମର ଖ୍ୟାତି ଅର୍ଜନ କରି ପ୍ରଜା ଠାରୁ ରାଜା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆଦୃତ 
ହୋଇଛି । ଏମିତିକି ବ୍ରହ୍ମା ଓ ବିଷ୍ଣୁ ମଧ୍ଯ ଶିବଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥିବାର ସୂଚନା ବିଭିନ୍ନ 
ଶାସ୍ତ୍ରରୁ ମିଳିଥାଏ । କେନ୍ଦୁଝର ନିକଟରୁ ମିଳିଥିବା ଭାରତର ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ “ ଆସନ 
ପାଟ” ଅଭିଲେଖରେ ଖୋଦିତ ଶିବ ବିଗ୍ରହରୁ ' ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ ଯେ, ଉଭୟ ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ 
ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ଉପାସ୍ୟ ଦେବତା ଥଲେ ଶିବ । 


ସାର୍‌ ଜନ୍‌ ମାର୍ଶାଲ ‘ମହେଞ୍ଜୋଦାରୋ ଏବଂ ସିନ୍ଧୁ ସଭ୍ୟତା” ପୁସ୍ତକରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ¬ “ ସୈନ୍ଧବ ସଭ୍ୟତାର ଶିବ ଓ ଶକ୍ତ ପୂଜାର ପ୍ରଚଳନ ନ ଥୁଲା । 
a ୯ ଓ ଆଧ୍ଯାନ୍ସିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଫାଦର ହେରାସ ମଧ୍ଯ କହନ୍ତି ସୈନ୍ଧବ ସଭ୍ୟତାର ଶିବ ଓ ଶକ୍ତି ପୂଜାର ପ୍ରଚଳନ 
ନଥଲା ଓ ସେହି ସଭ୍ୟତାର ଲିପିକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରି ସେ ଅନୁମାନ କରନ୍ତି ଯେ 
ଦ୍ରାବିଡ଼ ମାନେ ଉକ୍ତ ସଭ୍ୟତାର ସ୍ରଷ୍କା । ବୈଦିକ ରଷିମାନେ ମଧ୍ଯ ରୁଦ୍ର ପୂଜା 
କରୁଥିଲେ । ଏହି ରୁଦ୍ର ହେଉଛନ୍ତି ଶିବ | ବୈଦିକ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଯେଉଁ ତ୍ରିମୂରରିର 
ପରିକଳ୍ନା କରାଯାଇଛି ସେଥରେ ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷୁ ଓ ରୁଦ୍ଧ ( ଶିବ) ଯଥାକୁମେ ସୃଷ୍ିକଉା, 
ପାଳନ କଇଁ! ଓ ମଙ୍ଗଳ କର୍ରା ( ପ୍ରଳୟ କରା ନୁହଁନ୍ତି) । ଶୈବ ଧର୍ମରେ ଓ ସ୍ବାଭାବିକ 
ଭାବେ ପ୍ରାଚୀନ ଲୋକ ବିଶ୍ବାସରେ ଶିବ ଓ ପାର୍ବତୀ ହେଉଛନ୍ତି ଭଗବାନ ଓ ଭଗବତୀ, 
ବିଶ୍ଵ ଜନକ ଓ ବିଶ୍ଵ ଜନନୀ | ଲିଙ୍ଗ ପ୍ରତୀକରେ ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତିର ମିଳନ ହେଉଛି 
ଅପ୍ରାକୃତି । ପ୍ରକୃତିର ସତ୍ତ ରଜ ଓ ତମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜାଗ୍ରତ, ସ୍ଵପ୍ନ ଓ ସୁଷୁପ୍ତିକୁ ଅତିକ୍ରମ 
କରି ଚତୁର୍ଥ ତୂରୀୟ ଅବସ୍ଥାରେ ଶିବ ବିଦ୍ଯମାନ । ସେ ବିଶ୍ଵରୂପ ଓ ବିଶ୍ବାଧଵକ । 
ତାଙ୍କର ଅଷ୍ଟଗୁଣ ହେଉଛି ସ୍ଵାତନ୍ତ୍୍ଯଯ ପବିତ୍ରତା, ଆତୁଜ୍ଞାନ, ସର୍ବଜ୍ଞାନ, ନିର୍ମଳତା, 
ଅନୁଗ୍ରହ, ସର୍ବଶକ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ । ଶିବ ପୂଜନ ମାଧ୍ୟମରେ ମାନବ ଏହି ଗୁଣ ଗୁଡ଼ିକୁ 
ନିଜ ଭିତରେ ବିକଶିତ କରିବା ପାଇଁ ଆଶୀବାଦ କାମନା କରିଥାଏ । ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ 
ଉପଲବ୍‌ଧୂ ପାଇଁ ଏହି ଗୁଡ଼ିକ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ପଣ୍ଡିତ ଓ ସାଧକ ମାନଙ୍କର 
ମତ । ଜନୈକ ଶୈବଧର୍ମୀ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ମାଣିକ ବାଚକରଙ୍କ ମତରେ ଶିବ ଅସ୍ପମୂରି 
ଭାବେ ପୃଥୁବୀ , ଜଳ ,ବାୟୁ, ଅଗ୍ନି, ଆକାଶ, ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦୁ ଓ ଚେତନଶୀଳ ମନୁଷ୍ୟର 
ରୂପରେ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ହୋଇ ରହିଥା”ନ୍ତି । ଏକ ଚେତନଶୀଳ ମାନବସମାଜ ଗଠନ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥବା କଥାକୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନ ପାରେ । ଭାରତରେ ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ 
ଉତ୍ସବ ଅନୁଷ୍ଠାନ ପାଳନର ପ୍ୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକ ବିଶ୍ଵାସ ବିଦ୍ୟମାନ । ଏହି 
ବିଶ୍ଵାସରେ ଜୀବ ଶିବଙ୍କର ଆନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ଏହା ପ୍ରାଚୀନ ସାଂଖ୍ୟ ମତବାଦର ସତକାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ସାମ୍ୟ ରକ୍ଷା କରେ । 
ମାୟା ଅଚିତ୍‌ ହୋଇଥୁ୍‌ବାରୁ ଶିବଙ୍କ ଚିତ୍‌ ଶକ୍ତି ସାହାଯ୍ୟରେ ମାୟା ପରିଚାଳିତ 
ହୋଇ “ମା” ଅକ୍ଷୟ ଅର୍ଥରେ ଜଗତ ପ୍ରଳୟ ବେଳେ ମାୟାରେ ବିଲୀନ ହୁଏ ଓ 
ୟା” ଅକ୍ଷର ଅର୍ଥରେ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟିରେ ମାୟାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ଜୀବାତ୍ସାକୁ ନିର୍ମଳ 
ମୁକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିବା ପାଇଁ ଶିବ ଜଗତର ଉପ୍ପତ୍ତି କରିଥାନ୍ତି ବୋଲି ଶୈବ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ମତ ଦିଏ । ଏଥୁପାଇଁ ଜୀବାତ୍ା ଶିବଙ୍କର ଅନୁଗ୍ରହ କାମନା କରିବା ଏକାନ୍ତ 
ଆବଶ୍ୟକ | ଯୋଗର ଆବଶ୍ଯକତା ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗୁରୁତ୍ପୂର୍ଵ । ତେଣୁ କୂଣ୍ଡଳିନୀ 
ଆଧ୍ୟାଚ୍ସିବଚା, ଆଧୂନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ 6 ସମାଳ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରୀବି ୯ 5 EEENENEEEN 
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ସମସ୍ତ ବିଭବ ବିଦ୍ୟମାନ ! ଯୋଗୀ କୁଣ୍ଡଳିନା ଶକ୍ତିକୁ ଜାଗ୍ରତ କରି ମୂଳାଧାର, 
ସ୍ବାଧଵଷ୍ଠାନନ ମଣିପୁର, ଅନାହତ, ବିଶୁବ୍ଦି ଆଞ୍ଞା, ସହସ୍ତା ଚକ୍ର ଅତିଙ୍କୁମ 
କରି ସାମାଧୂ ଲାଭ କରିଥାଏ । ନିମ୍ନଚକ୍ର ମୂଳାଧାରରେ ଶକ୍ତ ସୁପ୍ତ ନାଗ ସର୍ପ ପରି 
ଶୋଇ ରହିଥାଏ ଓ ଉଚ୍ଚତମ ଚକ୍ର ସହସ୍ତାରେ ଶିବ ରହିଥାନ୍ତି । କୂଣ୍ଡଳିନୀ ଯୋଗ 
ମାଧ୍ୟମରେ ଯୋଗୀ ଶକ୍ତ ଓ ଶିବଙ୍କର ମିଳନ ଘଟାଇ ସମାଧ୍ୂରେ ଉପନୀତ ହୁଏ । 
ଏହିଠାରେ ହିଁ ଶିବଙ୍କର ସାତ୍ତିକ ଆନନ୍ଦ ଲାଭ କରେ ଯୋଗୀ । ପରିବର୍ରନଶୀଳ 
ପ୍ରକୃତି ଓ ମୃତ୍ୟୁହୀନ ଜୀବାତ୍ନାକୁ ଯେଉଁ ଦେବତା ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖୁଥାନ୍ତି ସେ ହେଉଛନ୍ତି 


ହର । ଶ୍ରେତାଶ୍ଵତ ଉପନିଷଦରେ ସେଥପାଇଁ ( ୧/୧୦) କୁହାଯାଇଛି - 


ଯୋଗରେ ଲିଙ୍ଗପୂଜା ବା ମୂରିପୂଜ! ନ ନ ଥାଏ | ଶରୀରର ସୁମ ଚତର ଟଂ 


“ କ୍ଷରଂ ପ୍ରଧାନମ୍‌ ଅମୃତାକ୍ଷରଂ ହରଃ କ୍ଷରାତ୍ନାନାବୀଶତେ ଦେବଃ 
ଏକଃ ତସ୍ୟାଭିଧ୍ୟାନାଦ୍‌ ୟୋଜନାତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଭାବାଦ୍‌ ଭୁୟଶ୍ଚାନ୍ତେ ବିଶ୍ଵମୟା ନିବୃତତିଃ ।” 


ବେଦର ରୁଦ୍ର, ଶୈବଧର୍ମର ଶିବ ଓ ସାଂଖ୍ୟର ପୁରୁଷ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ 1 ସେ ହିଁ 
ଭଶ୍ଵର- ସୃଷ୍ଟିକରା, ପାଳନକରା, ମଙ୍ଗଳକର୍ଭା ( ମତାନ୍ତରେ ସଂହର୍ଭା) । ସେ ହିଁ 
ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମ - ସାର୍ବକାଳୀକ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ | ସେ ହିଁ ପୂରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି । ତାଙ୍କରି 
ମଙ୍ଗଳମୟ ଇଚ୍ଛାରେ ସେ ଏକରେ ଅନେକ ଓ ଅନେକରେ ଏକ । 


ଆନନ୍ଦ ଲହରୀରେ କୁହାଯାଇଛି - 


“ ଉଭାଭ୍ୟାମ୍‌ ଏତାଭ୍ୟାମ୍‌ ଉଭୟ ବିଧ୍ୂମ୍‌ ଉଦ୍ଦିଶ୍ୟ ପୟୟା 

ସନାଥାଭ୍ୟାଂ ଜନ—୍କେ ଜନକ ଜନନୀ ମଜ୍‌ଜ ଗଦିଦମ୍‌। ” 

ଉଭୟ ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି, ଶିବ ଓ ଶକ୍ତ, ବିଶ୍ଵ ଜନକ ଓ ବିଶ୍ଵ ଜନନୀଙ୍କ 
ମିଳନରେ ଏ ଜଗତ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଦୟାରେ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ 
ଚାଲିଛି । 
ଦଣ୍ଡ ନାଟକର ଆରାଧ୍ୟ ଦେବାଦେବୀ :- 

ଏହିଭଳି ତତ୍ତ୍ଗଗତ ଅବବୋଧରୁ ହେଉ କିମ୍ଭା ସ୍ଵାଭାବିକ କମଳ ବିଶ୍ଵାସରୁ 
ହେଉ କେଉଁ ଅଜ୍ଞାତ କାଳରୁ ପ୍ରଚଳିତ ଦଣ୍ଡନାଟର ମୌଳିକ ଆରାଧ୍ୟ ଦେବାଦେବୀ 
ହେଉଛନ୍ତି ଶିବ ଏବଂ ପାର୍ବତୀ (ଶକ୍ତ) ¦ ‘ଦଣ୍ଡ' ହେଉଛି ଶିବ ଓ ଶକ୍ରିଙ୍କର ପ୍ରତୀକ | 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ପ୍ରଥମ ଶତକ ( ମତାନ୍ତରେ ଚତୁର୍ଥ ଶତକ)ରେ ମହାକବି କାଳିଦାସ ତାଙ୍କ 
a ୯ ୦ ଆଧ୍ଯାଚ୍ଧିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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“ ମାଳବିକାଗ୍ରିମିତୁ ' ନାଟକରେ ପ୍ରସ୍ତାବନାରେ ରୁଦ୍ର ଓ ଉମାଙ୍କୁ ପ୍ରଥମ ନଟନଟୀ ବୋଲି 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନି। ଭରତଙ୍କ ˆ ନାଟ୍ୟଶାସ୍ତ୍ର' ଅନୁଯାୟୀ ଶିବଙ୍କଠାରୁ  ତାଣ୍ଡବନୃତ୍ୟ ' ଓ 
ପାର୍ବତାଙ୍କଠାରୁ  ଲାସ୍ୟନୃତ୍ୟ” ଶିକ୍ଷା ମିଳିଛି। ତେଣୁ ଦଣ୍ଡନାଟରେ ଉଭୟ ଶିବ ଓ 
ପାର୍ବତୀଙ୍କର ବନ୍ଦନା ଗାନ କରାଯାଇଥାଏ । ରକ୍‌ ବେଦ ଓ ଶୁକ୍ଲ ଯଜୂର୍ବେଦ ଇତ୍ୟାଦି 
ପ୍ରାଚାନ ଗ୍ରଚ୍ଛରେ ରୁଦ୍ର ଶିବଙ୍କର ସତି ମନ୍ତ୍ର ଲିପିବଦ୍ଧ । ଦଣ୍ଡନାଟରେ ଶିବ ଓ ପାର୍ବତୀଙ୍କୁ 
ଆରାଧ୍ୟ ଦେବାଦେବୀ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥ୍‌ ବାରୁ ଏହା ଏକ ପ୍ରାଚୀନ 
ଲୋକକଳାର ମର୍ଯାଦା ଦାବୀ କରେ | ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଶାସ୍ତ୍ର ବେଦ. ଉପନିଷଦ, 
ରାମାୟଣ, ମହାଭାରତ, କାମସୂତୁ, ମହାଭାଷ୍ୟ ତଥା ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଛରୁ 
ଲୋକନାଟକରେ ଯେଉଁ ସୂଚନା ମିଳେ ଦଣ୍ଡନାଟକୁ ହୁଏତ ତାହାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
କରାଯାଇପାରେ। ଖ୍ରୀ:ପୁ: ପ୍ରଥମ ଶତକରେ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଭରତ ମଧ୍ଯ ନାଟକକୁ 
'ଲୋକବୃଭାନୁକରଣମ୍‌ ' ଓ ‘ ଲୋକୋପଦେଶଜନନଂ’ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି 
ଯାହା ଦଣ୍ଡନାଟରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ | ଖ୍ରୀ:ପୂ: ଦ୍ବିତୀୟ ଶତକ ବେଳକୁ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ନାଟ୍ୟକଳାର ବିକାଶ ସାଧୂତ ହୋଇଥବାର ପ୍ରମାଣ ହେଉଛି ଖଣ୍ଡଗିରି ଓ ଉଦୟଗିରିର 
ଶିଳାଲେଖ। ନୃତ୍ୟ ଓ ବାଦ୍ଯରତ ନରନାରୀଙ୍କ ଚିତ୍ର ଏଥୁରେ ଖୋଦିତ । ସେହିଭଳି 
ଖାରବେଳଙ୍କ ଅନୂୁଶାସନରୁ ଜଣାଯାଏ ଖାରବେଳ ତାଙ୍କ ରାଜ୍ୟଶାସନର ତୃତୀୟ 
ବର୍ଷରେ ଗାନ୍ଧର୍ବ ବିଦ୍ୟାର ଏକ ଉତ୍ସବ ଆୟୋଜନ କରିଥଲେ। ଓଡ଼ିଶାର ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ 
ଅଭିଲେଖ ଓ ଶାସ୍ତମାନଙ୍କରୁ ଜଣାଯାଏ ମହେନ୍ଦ୍ରଗିରି ଆଦିବାସୀଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
ତତ୍‌କାଳୀନ ଶାସକମାନଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକ ଶିବଙ୍କର ଭକ୍ତ ଥଲେ। 
ସମ୍ପାଟ ଅଶୋକ, ଖାରବେଳ, ଗଙ୍ଗ ରାଜବଂଶ, ଶୈଳୋଭବ ରାଜବଂଶ, ଭୌମକର 
ରାଜବଂଶ, ଭଞ୍ଜବଂଶ ଓ ସୋମବଂଶ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଶିବ ଉପାସନା ଓ ବୌଦ୍ଧ 
ଧର୍ମର ପ୍ରସାର ଲାଗି ବହୁ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଥିଲା! ତେଣୁ ଓଡ଼ିଶାର ସ୍ଥାପତ୍ୟ, 
ଭାସ୍ର୍ଯ୍ୟ ଶିକଳା, ସାହିତ୍ୟ ଓ ଲୋକକଳାରେ ଶୈବ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହେବା ସ୍ଟାଭାବିକ । 


ଖ୍ରୀ୍ଚିୟ ତୃତୀୟ ଓ ଚତୁର୍ଥ ଶତକରେ ଶୈବ ଧର୍ମର ପ୍ରସାର ଓଡ଼ିଶାରେ ଘଟିଛି। 
କିନ୍ଧୁ ରାଜଧର୍ମର ମାନ୍ଯତା ପାଇଲା ଭୌମକର କେଶରୀ ରାଜାମାନଙ୍କ ରାଜତ୍‌ 
କାଳରେ। ଓଡ଼ିଶାର ଜାତୀୟ ଜୀବନ ସହିତ କଳା ଓ ଧର୍ମ ଓତଃପ୍ରୋତ ଭାବେ 
ଜଡ଼ିତ । ଦଣ୍ଡନାଟ ଭଳି ପ୍ରାଚୀନ ଲୋକନାଟକକୁ ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ ଏହା 
ଉଦ୍‌ଭାସିତ ହୁଏ | ଦଣ୍ଡନାଟରେ ଦ୍ରାବିଡ଼ ଆର୍ଯ୍ୟ ବା ଆଦିବାସୀ ଅଣଆଦିବାସୀ 
ଆଧ୍ୟା୍ଧିକଚା, ଆଧୂନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରିରାବି ୯ ୮ ummmame amumn 
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ଏମିତିକି ଜାତିଆଣ ଭେଦଭାବ ଭଳି ସଙ୍କୁଚିତ ଭାବନାକୁ ଦୂରେଇ ଦେଇ ଏକ 
ସୁସଂହତ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଉତ୍ତରୋତ୍ତର ବିକାଶ ଲାଗି ଆହ୍ଵାନ ଦିଆଯାଇଛି । 
ଏହାଦ୍ଵାରା ଲୋକଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନା ଅଜ୍ଞାନରୂପକ ଅନ୍ଧକାରରୁ ଉତ୍ତୀର୍ଵ୍ ହୋଇ 
ଜ୍ଞାନୀଲୋକ ଆଡ଼କୁ ପ୍ରସାରିତ ହେବାର ସୁଯୋଗ ଲାଭ କରିପାରିଛି। ଦଣ୍ଡନାଟରେ 
ଅଛି ସ୍ଥାୟୀ ଆନନ୍ଦର ଅନ୍ବେଷଣ | ସ୍କୁଳକ୍ରିୟା ମଧ୍ଯରେ ସୃକ୍ଷ୍ମଚେତନା ଉପଲବ୍‌ଧୂର 
ଆକାଂକ୍ଷା । ଜୀବନକୁ ଯୋଗକ୍ଷେତ୍ର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିନେବାର ପ୍ରେରଣା ଏଥିରୁ 
ମିଳିଥାଏ । ଚେତନାର ଉତ୍ତରତା ସହିତ ଏକ ଦିବ୍ୟ ଜୀବନର ଉପଲବ୍‌ଧ ନିମନ୍ତେ 
ଏହାର ଉପାସନା ପଦ୍ଧତି ଅଭିପ୍ରେତ। ସମାଜର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ସଭକ୍ତି ଉପାସନା 
ବିଭିନ୍ନ ଅନୁଷ୍ଠାନ ମାଧ୍ୟମରେ ପାଳନ କରିବାର ପ୍ରାଚୀନ ପରମ୍ପରା ଭାରତରେ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇଆସୁଛି। ମାନବ କାୟ, ମନ ଓ ବାକ୍ୟରେ ତା'ର ସମସ୍ତ କ୍ରିଯା 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କିଭଳି ସମର୍ପଣ କରିପାରେ ତାହାର ସୁଚନା ଦଣ୍ଡନାଟରୁ 
ମିଳିଥାଏ । ଭକ୍ତି ଭାବାର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଆରାଧ୍ୟ ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ 
କଲେ ଦିବ୍ୟ ଜ୍ଞାନର ସତୁରଣ ଓ ପ୍ରାଣୀର ମଙ୍ଗଳ ସାଧନ ହେବାର ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ଏହି 
ଲୋକନାଟକରେ ବିଦ୍ୟମାନ । ଦଣ୍ଡନାଟକର ନିହିତ ଚେତନାଟି ହେଉଛି ମଣିଷ 
ଭିତରେ ଥବା ଆମ୍ବା ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଆତ୍ମାକୁ ସ୍ଵରଣ କରିପାରେ ଓ ଆଧ୍ାମ୍ବିକ ସମାଜ 
ଜୀବନ ଲାଭ କରିପାରେ। 


ଓଡ଼ିଶାର ଆଧ୍ଧାମ୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ, ଜାତୀୟତା, ଏତିହ୍ୟ ସ୍ଵାଭିମାନ. ପୁରାତତ୍ତ୍ଵ ତଥ୍ଯ, 
ଲୋକକଥା ଏବଂ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଦଣ୍ଡନାଟରେ ପ୍ରତିଫଳିତ। ଓଡ଼ିଶା ଲୋକଜୀବନର 
ଚଳଣୀ, ଆଚାର ବ୍ୟବହାର, ରୀତିନୀତି, ପୋଷାକ ପରିଛଦ, ଖାଦ୍ୟପେୟ, ଜୀବିକା 
ନିର୍ବାହ ପ୍ରଣାଳୀ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ମହତ୍‌ ପ୍ରଖ୍ୟାପନରେ ଏହାର ଭୁମିକା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ! ଏହି 
ଲୋକନାଟ୍ୟର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଓ ସଂଳାପରେ ପୌରାଣିକ, ଏତିହାସିକ, ସାମାକିକ 
ସମସ୍ୟା, ବିଭିନ ପ୍ରବାଦ ପ୍ରବଚନ, ଢଗ ଢମାଳି ଓ ରଢ଼ି ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ଥାନିତ | ପୂଜାଇ୍ଟନା 
ସହିତ ନୃତ୍ୟ ସଂଗୀତ ଓ ଅଭିନୟର ସମନ୍‌ୟରେ ଏହା ରୁଛିମନ୍ତ । ସାମାଜିକ ଓ 
ଧାର୍ମିକ ସଂହତି ଓ ମୈତ୍ରୀ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦିଗରେ ଏହି ସାଂସ୍କୃତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନର ଅବଦାନ 
କିଛି କମ୍‌ ନୁହେଁ 

ଭାରତର ଉପକୂଳବର୍ଭୀ ଅଞ୍ଚଳରେ ଏହାର ପ୍ରଚଳନ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶାର 
ଗଡ଼ଜାତ ମାନଙ୍କରେ ଦଣ୍ଡନାଟ ଉତ୍ସବ ମହାଉଲ୍ଲାସରେ ପାଳନ କରାଯାଏ | ଭାରତରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ତିତ ଲୋକନାଟକ ଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ ଉତ୍ତର ପ୍ରଦେଶର ସୁଆଙ୍ଗ, ରାମଲୀଳା, 
ACE CC ଅଧ୍ୟବିବତା) ଆଧୁନିବ ବଢ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ 6 ସମାଳ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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କୃଷ୍ଣଲୀଳା. ଗୁଜୁରାଟର ଉବାଇ. ମହାଶୂରର ଯକ୍ଷଗାନ, ପଞ୍ଜାବର ନୌଟଙ୍କୀ. 
ମହାରାଷ୍ଟ୍ରର ତମାସା ଓ ଲଢ଼ିତେ, ରାଜସ୍ଥାନର ଝୁମର .ଓ ଢୋଲାମାରୁ, ଆନ୍ଧର 
ବୂରାକଥା, ବାଥିନାଟକମ୍‌. ଭଗବତ୍ମେଳା, ତାମିଲନାଡୁର ପାଗଳ ବେଶମ୍‌, ବିହାରର 
ଲୀଳା ଓ ବିଦେଶିୟୀ, ବଙ୍ଗଳାର ଯାତ୍ରା ପାଲା, କୀରଁନୀୟା, ଓଡ଼ିଶାର ଛଉନାଟ. 
ରାସ, ଘୋଡ଼ାନାଟ ଓ ଦଣ୍ଡନାଟ ଅନ୍ୟତମ । ଏ ଗୁଡ଼ିକରେ ଆଙ୍ଗିକ ବିଭବରେ ଭିନ୍ନତା 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଉଥଲେ ମଧ୍ଯ ଆମ୍ମିକରେ ଅଭିନ୍ନ 


ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରା ଏକ ମୈତ୍ରା ଯାତ୍ରା । ଏଥୁରେ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ଅଭିନୟ କୌଶଳ 
ଓ ଅଣ ଆଦିବାସାମାନଙ୍କର ଉପାସନା ପଦ୍ଧତିର ମିଳନ ଘଟିଛି। ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର 
ସଂସ୍କୃତିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ହେଉଛି ସାମାଜିକ ସଂହତି ମଧ୍ୟରେ ଜୀବନଯାପନ କରିବା। 
ତେଣୁ ଆଦିବାସୀ ଓ ଅଣଆଦିବାସୀଙ୍କ ମିଳିତ ଉଦ୍ୟମରେ ଦଣ୍ଡନାଟର ବିକାଶ ସାଧୂତ 
ହୋଇଛି । ତଥା କଥିତ ପଛୁଆବର୍ଗ ଓ ଉଚ୍ଚବର୍ଗର ସାମାଜିକ ବ୍ୟବଧାନକୁ ଦୂରେଇ 
ଦେଇ ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରା ସର୍ବଜନ ମଙ୍ଗଳକାରକ ଯାତ୍ରା ଭାବରେ ଖ୍ଯାତ। ଏହା ଏକ 
ମାନବବାଦୀ ଯାତ୍ରା। ଏଥିରେ ଦୁଇଟି ସଂସ୍କୃତିର ସମନ୍ଵୟ ସାଧୂତ ହୋଇଛି ହିନ୍ଦୁଙ୍କ 
ତନ୍ତ୍ର ଉପାସନା ପଦ୍ଧତି ଓ ଆଦିବାସୀ ମାନଙ୍କର ଅଭିନୟ ଶୈଳୀର ମିଶ୍ରଣରୂପ 
ଦଣ୍ଡନାଟରେ ପରିଦୃଷ୍ଟ ଜାତିପ୍ରଥା ବିରୋଧୀ ଏହି ଧର୍ମୀୟ ଅନୁଷ୍ଠାନ ତତକାଳୀନ 
ସମାଜରେ ଜନପ୍ରିୟ ଦେବତା ଶିବଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଗଢ଼ିଉଠିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ପରବ 
କାଳରେ ଶାକ୍ତ, ଗାଣପତ୍ୟ, ବୌଦ୍ଧ ଓ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବକୁ ଅଙ୍ଗୀଭୂତ 
କରିନେଇଛି। ଏଥୁରେ ଶିବ, କାଳୀ, ଗଣେଶ, ସରସ୍ବତୀ, ଇନ୍ଦ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ବିଷୁଙ୍କର 
ସୁତିଗାନ ଓ ଆଶୀର୍ବାଦ କାମନା କରାଯାଇଥାଏ ! ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ବିଭିନ୍ନ ଧାର୍ମିକ 
ସମ୍ଭଦାୟର ଏକ ସମନ୍ବିତ ରୂପ ଏଥରେ ପ୍ରତିଫ ଳିତ। 


ନାମକରଣ: 


ଦଣ୍ଡନାଟର ନାମକରଣ ସମ୍ପର୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ଆଲୋଚକଙ୍କ ମତ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ। 
ଗବେଷକ ପଦ୍ଧଶ୍ରୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ ସାହୁଙ୍କ ମତରେ ଶିବଙ୍କୁ ସନ୍ଧୁଷ୍ଠ କରିବା ଲାଗି 
ମାନସିକକାରୀ ଭୋକ୍ତାମାନଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡ ( କଷ୍ଟ )ସହ୍ୟ ପୂର୍ବକ ତପସ୍ୟା କରିବାକୁ ପତୁଥବାରୁ 
ଏହାର ନାମ ଦଣ୍ଡନାଟ। ପୁଣି ତାଙ୍କର ଭିନ୍ନମତଟି ହେଉଛି- କାମନାଘରେ ଯେଉଁ 
ଦୀପ ପ୍ରଜ୍ବଳିତ କରି ରଖାଯାଇଥାଏ, ସେଥୂରୁ ପାଟ ଦଣ୍ୁଆ ଓ ପାଣି ଦଣୁଆ ଦୁଇଟି 
ଲେଖାଏଁ ଦୀପଦଣ୍ଡ ପ୍ରଜ୍ବଳିତ କରିଥା”ନ୍ତି। ଏହି ଦୀପଦଣ୍ଡରୁ ଅନୁଷ୍ଠାନକୁ ଦଣ୍ଡନାଟ 
ଆଧ୍ୟାଟ୍ମିକଗା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତୟ 8 ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପରଭୀବି ୧୦୦ EEE 
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କୁହାଯାଉଥୁବ | ଅନ୍ୟ କେତେକଙ୍କ ମତରେ ମହାପ୍ରଳୟକାଳୀନ “ ଉଦଣ୍ଡ ତାଣ୍ଡବ 
ନୃତ୍ୟର ଅପଭ୍ରଷ୍ଟ ରୂପ ହେଉଛି ଦଣ୍ଡନାଟ | ପୁଣି କେହି କେହି କହନ୍ତି ଦଣ୍ଡନାଟ 
ସ୍ମଳୀରେ ଶିବଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ଭାବେ ଏକ ବାତି ବା ଦଣ୍ଡକୁ ସିନ୍ଦୁର ଓ ପାଟକନା ଗୁଡ଼ାଇ 
ସ୍ଥାପନ କରାଯାଉଥବାରୁ ଏହାର ନାମ ଦଣ୍ଡନାଟ ହୋଇଛି ¦ ଅନ୍ଯ କେତେକଙ୍କ 
ମତରେ ଏଥୁରେ ଦଣ୍ଡ ପ୍ରଣାମ କରିବା ଓ ଦାଣ୍ଡରେ ବାଦ୍ୟନୂତ୍ୟ ଓ ଅଭିନୟ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରିବାର ବିଧ୍ଵ ପାଳିତ ହେଉଥିବାରୁ ଏହାର ନାମ ଦଣ୍ଡନାଟ। ଓଡ଼ିଆ ଲୋକଗୀତ 
' ଓ କାହାଣୀ ” ପୁସ୍ତକରେ ଡକ୍ଟର କୁଞ୍ଜବିହାରୀ ଦାସ ଲେଖିଛନ୍ତି “ ଓଡ଼ିଶାରେ ଶୈବ 
ଧର୍ମର ବିକାଶ କାଳ ଅଷ୍ଟମ-ନବମ ଶତକରେ ବହୁ ବୌଦ୍ଧ ଅସ୍ପଶ୍ୟ ହୋଇ ରହିଥୁଲେ | 
ଶିବ ଆରାଧନା ଏକମାତ୍ର ମୁକ୍ତିର ପନ୍ଛା ବୋଲି ପ୍ରଚାର କରାଗଲା! ଖୁବ୍‌ ସମ୍ଭବ 
ସେହି ସମୟରେ ଅସ୍ୃଶ୍ୟ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦଣ୍ଡନାଟ ପ୍ରବର୍ଭିତ ହୋଇଥିବ ।” ସମାଜ- 
ବାଛନ୍ଦ ଏହି ତାନ୍ତିକ ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କୁ ସମାଜ-ଟୃହାତ କରିବା ଲାଗି ଓ ଅସୂଶ୍ଯତା 
ଦଣ୍ଡରୁ ମୁକ୍ତି ଦେବାଲାଗି ଯେଉଁ ବିଧୁ ନିର୍ବାରଣ କରାଯାଇଥଲା ସେଥିରେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଶବର ଶବରୁଣୀ, ଚଢ଼େଇଆ, ଚଢ଼େଇଆଣି ଓ ପାଟୁଆ ଆଦି ବେଶ ହୋଇ ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ଥାନ ଭ୍ରମଣକରି ଶିବଙ୍କ ସୁତିଗାନ କରିବାକୁ ପଡୁଥଲା। ଏହି ଦଣ୍ଡରୁ ଦଣ୍ଡନାଟର 
ନାମକରଣ ଓ ସୃଷ୍ଷି ହୋଇଥାଇ ପାରେ ବୋଲି ଭିନ୍ନ ମତ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି । 
ଆଉ ଏକ ମତରେ କୁହାଯାଇଛି- ପ୍ରାଚୀନ ମଣିଷର ମାନସିକ ଓ ଶାରୀରିକ ଦଣ୍ଡରୁ 
ମୁକ୍ତି ପାଇବା ଲାଗି ଗଢ଼ିଉଠିଥବା ଏହି ଅନୁଷ୍ଠାନର ନାମ ଦଣ୍ଡନାଟ । ଶବର, ପାଣ, 
ହାଡ଼ି, ଡମ୍ବ କେଳା, କୈବରଁ, ରଜକ, ମୁଣ୍ଡା ଓ କନ୍ଧ ଆଦି ସମ୍ପଦାୟର ଲୋକମାନେ 
ଅଭିଶାପଗ୍ରସ୍ତ ଦେବପୁତ୍ର ଭାବେ ନୀଚ କୂଳରେ ଜନ୍ମ ନେଇଛନ୍ତି। ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 
ଶବର, ମୁଣ୍ଡା ଓ କନ୍ଧ ହେଉଛନ୍ତି ଆଦିବାସୀ ଗୋଷ୍ଠୀର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । କୃଷିରେ ଉନ୍ନତିକନ୍େେ 
ସମାଜରୁ ଜାତିପ୍ରଥା ଦୂରୀକରଣର ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟକୁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖୁ ଆଦିବାସୀ ଓ 
ଅଣଆଦିବାସୀଙ୍କ ମିଳିତ ସହଯୋଗରେ ଦଣ୍ଡନାଟର ଉତ୍ପର୍ରି ହୋଇଛି ବୋଲି 
ସମାଲୋଚକମାନେ ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରରେ ମତ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି ପ୍ରତିରକ୍ଷାର 
ବିକାଶ ଲାଗି ଏହି ଲୋକନାଟକର କାୟା ସାଧନା ବିଧ୍ବ ଦଣ୍ଡ ସ୍ଵରୂପ ହୋଇଥବାରୁ 
ଏହାର ନାମ ଦଣ୍ଡ ନାଟ ରଖାଯାଇ ପାରେ ବୋଲି କେହି କେହି ମତ ଦିଅନ୍ତି। 
ଦଣ୍ଡନାଟର ପୂଜାବିଧ୍ବରେ କୃଷିସାମଗ୍ରୀ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଉଥିବା ବେଳେ ଏହାର 
ଅଭିନୟରେ ଢୋଲ ଓ କାହାଳାର ପ୍ରଚଣ୍ଡ ବାଦ୍ୟ ସହିତ ଉଦ୍ଦଣ୍ଡ ନୃତ୍ୟ ଭଳି ସାମରିକ 
ଲୌଶଳ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇଥାଏ ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ସମନ୍ଟୟ ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲକ୍ଷଣୀୟ | 
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ମତାନ୍ତରେ କୁହାଯାଇଛି ଦେବ ଦେବ ମହାଦେବ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ତାଣ୍ଡବ ନୃତ୍ୟ ପଣ୍ଡିତ। 
ଜଗତ ମହାମଣ୍ଡପରେ ତାଙ୍କ ଅଭିନବ ନୃତ୍ୟ ସୁଦର୍ଶନ ଉପରାନ୍ତେ ମହାଦେବ! ଗୌରୀ 
ପ୍ରିୟତମଙ୍କ ସହିତ ଅଭିରାମ ନୃତ୍ୟ ପରିବେଷଣ ପୂର୍ବକ ' ଦଣ୍ଡପାଦ' ହୋଇଗଲେ। 
ବାମ ପାଦରେ ଭଭାହୋଇ ଦକ୍ଷିଣ ପାଦକୁ ଭର୍ବ୍ବରେ ରଖୁ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭଙ୍ଗାମାରେ 
ସ୍ପିର ହୋଇ ଏହି ଅପରୂପ ନୃତ୍ୟମୁଦ୍ରୀ  ଦଣ୍ଡପାଦ 'ର ପ୍ରତୀକ ଦଣ୍ଡ ( ଯଦି) କୂ ଶକ୍ତିଭାବେ 
ଆରାଧନା କରାଯାଉଥିବାରୁ ଏହି ଉସ୍ସବର ନାମ ଦଣ୍ଡନାଟ | 


ସ୍ତମ୍ଭ ପରମ୍ପରା: 


ପ୍ରାଗ୍‌ ଏତିହାସିକ ଯୁଗରେ କାଷ୍ଠ ଦଣ୍ଡ ବ୍ୟବହାର ପ୍ରଥା ଭାରତରେ ପ୍ରଚଳିତ 
ଥିବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ପ୍ରାଚୀନ ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଲିପିବଦ୍ଧ । ବୈଦିକ ୟଞ୍ଚଞାନୁଷ୍ଠାନରେ ଯୁପ 
ବା ପଶୁ ବର୍ଵନାର୍ଥ ସ୍ତମ୍ଭ (A $a୯ାତା Pose) ବ୍ୟବହାର କରାଯାଉଥୁଲା। 
ଖ୍ରୀ:ପୂ: କାଳରେ ସମ୍ରାଟ ବିକ୍ରମାଦିତ୍ଯଙ୍କ ନବରନୁଙ୍କ ମଧ୍ୟର ଅନ୍ୟତମ ରନ୍‌ 
ବରାହମିହିରଙ୍କ ରଚିତ “ ବରାହୀ ସଂହିତା” ଅନୁଯାୟୀ “ ଇନ୍ଦ୍ରଧ୍ବକ” ଉସ୍ଵବରେ ଇନ୍ଦ୍ର 
ଦେବତାଙ୍କ ପ୍ରତାକ ଭାବେ ଏକ କାଷ୍ଠଦଣ୍ଡକୁ ପୂଜା କରାଯାଉଥଲା। ସେହିଭଳି ହିନ୍ଦୁ 
ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁଯାୟୀ ବାମନଙ୍କ ଜନ୍ଧତିଥୁ ସୁନିଆଁରେ ପାଳିତ ହୋଇଆସୁଥବା “ ଇନ୍ଦ୍ରଧ୍ଵଜ 
'ଉସ୍ବବ ଏବେ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଅଙ୍ଗଲାଗି ଆଜ୍ଞାମାଳ ଆଣି ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ପାଳିତ 
ହେଉଛି। ˆ ନିଳାଦ୍ରି ମହୋଦୟ” ଗ୍ରନ୍ଧ ଅନୁଯାୟୀ ଏଥୁରେ ବ୍ଯବହୃତ ଦଣ୍ଡର ଲମ୍ବ 
ପଚିଶ ହାତ ' ଶଦକଳ୍ପ ଦ୍ରମଂ ରେ ଦଣ୍ଡର ଅର୍ଥ ଦୁର୍ଗା ବୋଲି ସୂଚିତ ଦଣ୍ଡନାଟରେ 
ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥୁବା ଦୁଇଟି ଦଣ୍ଡ ମଧ୍ୟରୁ ଗୋଟିଏ ଶିବ ଓ ଅନ୍ୟଟି ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ପ୍ରତୀକ 


କେନ୍ଦୁଝର ଚାରିଗଡ଼ ଭୂର୍ୀପୀଡ଼ ଅଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ କରୁଥିବା ଆଦିମାନବ 
ରହସ୍ୟମୟ ପ୍ରକୃତିର ଅନନ୍ତ ଶକ୍ତିଙ୍କୁ ସ୍ବୀକାର କରି ଏହାର ପ୍ରତୀକ ଭାବେ ଦଣ୍ଡପୂଜା 
ଆରମ୍ଭ କରିଥୂଲା। ଏହା ମୂଳରେ ଥଲା ଆଦିମାନବର ଆଧ୍ଧାମ୍ମିକ ବେତନା ପ୍ରକୃତିର 
ଅତୁତପୂର୍ବ ସନ୍ଦର୍ଶନରେ ଅଭିଭୂତ ସରଳ .ଆଦି ମାନବ ଦଣ୍ଡପୂଜାର୍୍ଟନା କାଳରେ 
ସ୍ଵତଃସ୍ତର୍ଭ ଭାବେ ନିଜର କଳାନିପୁଣତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛି ବିଭିନ୍ନ ନୃତ୍ୟ ଗୀତ ଓ 
ବାଦ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ । ତେଣୁ ଏହି ଉତ୍ସବ “ ଦଣ୍ଡନାଟ” ଭାବେ ନିଜର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟ ପ୍ରମାଣିତ 
କରିପାରିଛି। ତା ୩ ୧-୭-୧୯୮୩ ମସିହାରେ ‘States Man’ ସମ୍ବାଦପତ୍ରରେ 
ପ୍ରକାଶିତ ଏକ ଅନୁସନ୍ଧାନ ମୂଳକ ତଥ୍ଯ ଅନୁଯାୟୀ କେନ୍ଦୁଝରର ଏହି ଚାରିଗଡ଼ 
ଭୟାପୀଢ ଅଂଚଳ ୩,୮ ୦୦ ମିଲିୟନ୍‌ ବର୍ଷର ପ୍ରାଚୀନତା ବହନ କରେ | 'ରଙ୍ଗଭମିଂ 
ଆଧ୍ୟଧିବ ଆଧୁନିକ ଓବ଼ଆ ସାହିତ ୫ ସମ୍ଭାଳ ଜୀବନରେ ଏହାରି ପ୍ରରାବି ୧୦୨ mmm 
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ବିଶେଷାଙ୍କରେ ଆଲୋଚକ ମଦନ ମୋହନ ମିଶ୍ର ତାଙ୍କ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି 
"" ଯେତେଟେଳେ ସମୁଦ୍ରର ଅତଳ ଶୟନରୁ ଆଚିର ହିମାଳୟ ତଥା ଉତ୍ତର ଭାରତ 
ମୁଣ୍ଡ ଟେକି ନଥିଲା, ସେତେବେଳେ ସେ ଜଳାର୍୍ଧବ ହୋଇ ରହିଥଲା ! କିନୁ 
କେନ୍ଦୁଝରର ଉପରୋକ୍ତ ଅଂଚଳ ସେ କାଳରେ ତିଷ୍ଠି ରହିଥିଲା | ସେଠାରେ ବାସବାସ 
କରୁଥୁବା ଆଦି ମାନବ ଆନନ୍ଦର ଆତିଶର୍ଯ୍ୟରେ ସ୍ଵତସୂର୍ର ଭାବେ ନୃତ୍ଯ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରିବାକୁ ଯାଇ ପ୍ରକୃତିର ଅତୁତ ଶକ୍ତିର ପ୍ରତୀକ ଭାବେ ବିଲକନ୍ଦିତ କାଷ୍ଠଦଣ୍ଡକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରି ନେଇଛି ଓ ପୂଜାର୍ଟନାର ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ' କାଳିକା ପୁରାଣ” ଅନୁଯାୟୀ 
ଯବନ ବୋଲି କୁହାଯାଇଥିବା ଆଦିମ ଜନଜାତିଙ୍କ ନୃତ୍ୟରେ ତାଳମାନ ନଥୁଲା ! 
( ନ ତାଳମାନ ଯବନୀୟ ନୃତ୍ୟୋ) ! “ଦଣ୍ଡନାଟ” କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ୟ ଏହା ସତ୍ୟ କିନ୍ତୁ 
ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଏହାର ଉତ୍ତରଣ ଘଟିଛି । 


କେନ୍ଦୁଝର ରାଜବଂଶ୍ବର ଇଷ୍ଟଦେବୀ “ଦଣ୍ଡଦେବୀ ଙ୍କ ନିକଟରେ ଯେଉଁ 
ଦଣ୍ଡନାଟ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହେଉଥଲା, ତାହା ଆଦିମ ଜନଜାତିଙ୍କ ଠାରୁ ଆହରିତ । ତେବେ 
ପ୍ରାଚନୀ ଭାରତୀୟ ପ୍ରଚଳିତ “ଦଣ୍ଡ” ଏକ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ଭାବଧାରାର ପ୍ରତୀକ । ଏକ 
ସୁବ୍ୟଚସ୍ମିତ ବିଶ୍ଵର ମେରୁ । ତେଣୁ ଏହାକୁ ପୂଜାର୍ଟନା କରିଛି ଆଦି ମାନବ ଅଲୌକିକ 
ଶଲ୍ରିର ପ୍ରତୀକ ଭାବେ ! ପବିତ୍ର ସ୍ତମ୍ଭ ପରମ୍ପରା ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତ ତୁମିରୁ ସ୍ମତି ହୋଇ 
ପ୍ରାଚୀନ ପୃଥୁବୀର ସଂସ୍କୃତିରେ ପରିଣତ ହୋଇଥଲା । ମଣିଷର ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକ ଅନୁଭନି୍‌ 
କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ଭାବେ ଏହା ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ସମସ୍ତ ଧର୍ମରେ ପ୍ରଭ ବସ୍ତାର କରିଥଲା 
ଓ “ମେରୁ'ର ପ୍ରଭାବଶାଲୀ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସମଗ୍ର ଚିଶ୍ିମାନବ ସ୍ବୀକାର କରିନେଇଥୁଲା | 
ପ୍ରାବୀନ ଭାରତର ସ୍ତମ୍ଭ ପରମ୍ପରା ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଏମିତିନି ଭାରତାୟ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର 
ସୃଷ୍ଖି ପୂର୍ବରୁ ବିକଶିତ ହୋଇଥଲା ବେଳେ ଏଥରେ ଗ୍ରୀକ୍‌ ବା ପାରସ୍ଯ ସଭ୍ୟତାର 
ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାରିତ ହୋଇନଥିଲା | ଏହି ସଂସ୍କୃତି ଧର୍ମର ଆଦି ଇତିହାସର ଏକ ଅଂଶ 
ବିଶେଷ | ସମଗ୍ର ଜଗତର ପ୍ରତିନିଧ୍ବ ଭାବେ ବିବେଚିତ ହେଉଥିଲା ଏହି ଜାଷ୍ପ ଜୀରି 
ସ୍ତମ୍ଭ | ନୂଆଦିଲ୍ଲାର ନେସନାଲ୍‌ ମ୍ୟଚିୟମ୍‌ରେ he foundation of Indian’ 
ଉପରେ ମିଷ୍ଟର ଜନ୍‌ ଇଗ୍‌ୱିନ୍‌ଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ଯଟି ହେଉଛି - 

‘A number of these pillars were Pre-Asokan and they 
represented not the beginning of monumental art but the 
culmination of a much more ancient tradition evolved on 


Indian Soil - x x x 
ନ ୧୦୮୩  ଆଧ୍ୟାଚଟ୍ିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


The pillar cult was an essential part of the pre-history 
of Religion. They too were microcosmos penetrated by 
monumental axil wooden pillars...” 

ସ୍ଥାନ, କାଳ ଓ ପାତ୍ର ଭେଦରେ ଦଣ୍ଡଶଦର ପ୍ରୟୋଗ କିଭଳି କରାଯାଇଛି 
ତାହାର ସୂଚନା ମଦନ ମୋହନ ମିଶ୍ର ତାଙ୍କ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି | - 
“ଦଣ୍ଡନାତି' (ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଧର୍ମଚେତନା ରକ୍ଷା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ), ତ୍ରି-ଦଣ୍ଡୀ' (ସମାଜ 
ଜୀବନଯାପନ ଚେତନାକୁ ଶୃଙ୍ଖଳିତ କରିବାକୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିବା ପରିବ୍ରାଜକ 
ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ } , ‘ବାକଦଣ୍ଡ ”, 'ମନୋଦଣ୍ଡ , କାୟ ଦଣ୍ଡ { ମହର୍ଷି ମନୁ ସଂଯତ ଜୀବନ 
ଯାପନ ପାଇଁ ନିର୍ବାରଣ କରିଥଲେ) “ଜ୍ଞାନ ମେବସ୍ୟ ଦଣ୍ଡଃ” ( ଲୋଭଗ୍ରନ୍ଛ ମଣିଷ 
ପାଇଁ ମାନବଧର୍ମୀ ସନ୍୍ଯାସୀ “ପରମହଂସ” ମାନେ ଉଚ୍ଚାରଣ କରିଥିଲେ), 
“ଦଣ୍ତବ୍ୟହ” , “ ଦଣ୍ଡନାୟକ ' , ˆ ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରା! ( ଆଦି ଶବ୍ଦ ସମର ସଂସ୍କୃତିରେ ବ୍ୟବହୂତ 
ସେନା ସଜିକରଣ, ସେନାପତି ଓ ବିଜୟ ଯାତ୍ରା ଅ୍ଥରେ }  ଦଣ୍ଡକାକ  ( ଢ଼ାମରାକାଉ ) , 
“ଦଣ୍ଡ” ( ୨୪ ମିନିଟ) “ଦଣ୍ଡ ଦମୟ ତାମସ୍ତି' ( ଗୀତାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନି - ରେ 
ଅର୍ଜୁନ । ମୁଁ ଦମନକାରୀର ପ୍ରଧାନ ଅବଲମ୍ବନ “ଦଣ୍ଡ ) । “ଦଣ୍ଡ ' ( ବୃବଧଅସ୍ତ 
ଆଶ୍ରାବାଡ଼ି), “ଦଣ୍ଡ ଗୌରୀ '( ମହାଭାରତରେ ଅପ୍ସରା) “ନ ଦଣ୍ଡୋ ନ ଚ ଦାଣ୍ିକଃ 
( ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରଚନ ପୂର୍ବରୁ ଦଣ୍ଡ ବିଧାନ ନଥଲା), “ଦଣ୍ଡ ଯାମଂ । ମୃତ୍ୟୁପରେ 
ଯେ ଦଣ୍ଡପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି) ପୃଥବ୍ୟାତ ଇବ ମାନଦଣ୍ଡଃ ( ହିମାଳୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କୂମାର 
ସମ୍ଭବମ୍‌ରେ କାଳିଦାସଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ୟ),  ଦଣ୍ଡବତ୍ର '( ସାଷ୍ଟାଙ୍ଗ ପ୍ରଣାମ ) ˆ ଦଣ୍ଡବତୀ' 
(ଯେଉଁମାନେ ସାଞ୍ଟାଙ୍ଗ ପ୍ରଣାମ କରି କରି ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତାଙ୍କ ନିକଟକୁ ଯାତ୍ରା 
କରନ୍ତି) ˆ ଦଣ୍ଡଧକ୍ଟା '( ବିଶାଳକାୟ ବାଦ୍ୟ), ˆ ଦଣ୍ଡତାମ୍ରୀ ' ( ତମ୍ଭାରେ ତିଆରି ଦଣ୍ଡପରି 
ଝୁଲୁଥିବା ଘଣ୍ଟା) “ଦଣ୍ଡତାମୀ' ( ଦଣ୍ଡତାମ୍ରୀ ବାଦନ କରୁଥିବା ଜ୍ୟୋତିଷଙ୍କ ଉପାଧ ) , 
“ ଦଣ୍ଡମେଲା ' (ତିନି ଦିଗରୁ ମୁକ୍ତ ରାଜଦୁର୍ଗ ବା ମନ୍ଦିର), ˆ ଦଣ୍ଡଧର '( ଶାସନ 
ପରିଚାଳନା କରୁଥୁବା ରାଜା ବା ଶାସକ), “ଦଣ୍ଡପାଟ”? ( ରାଜ୍ୟର ଆଂଚଳିକ 
ବିଭଲ୍ତିକରଣର ଏକ ଏକ ଅଂଶ), “ଦଣ୍ଡ '( ପୁରାଣରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ନବଖଣ୍ଡ ପୂଥବୀର 
ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡର ନାମ) । ଏଥରୁ ଅନୁମିତ ହୁଏ “ଦଣ୍ଡ ର ଯେଉଁ ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ 
ପରମ୍ପରା ଥଲା ତାହା ସମୟକ୍ରମେ ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ପରିଗ୍ରହଣ ପୂର୍ବକ ଅବ୍ୟାହତ ଗତିରେ 
ପ୍ରାଚୀନ ଉତ୍କଳର ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ପରିଗ୍ରହଣ ପୂର୍ବକ ଅବ୍ୟାହତି ଗତିରେ ପ୍ରାଚୀନ ଉତ୍କଳର 
ଆଦିମ ଅଧୁବାସୀମାନଙ୍କର ଉପାସ୍ୟ ଦେବ ପ୍ରତୀକ ଭାବେ ଅଧ୍ଷ୍ଠିତ । 
ଆଧ୍ୟାଚ୍ଧିବଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଳ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରାବି ୧୦୯୪ /EEEEEIIEEENENAIN 
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ଉଦ୍ରଳର ଦଶ୍ଡନାଟ : ଉତ୍କଳରେ ˆ ଦଣ୍ଡନାଟ”ର ସୁଝି ଗଂଜାମ ଓ ଫୁଲବାଣା 
ଜିଲ୍ଲାର ସୀମାନ୍ତରେ ଅବସ୍ଥିତ ଚକାପାଦ ଗ୍ରାମ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଲୋକ ବିଶ୍ବାସରେ 
ଗଂଜାମର ଗାଲେରା ଗ୍ରାମ । କେତେକ ଏ୍ଚିତିହାସିକ କହଳ୍ଥି ଦଣ୍ଡନାଟର ଜନ୍ମସ୍ଥାନ 
ସୋନପୁର |! ସୋନପୁର ରାଜ୍ଯରେ ତତ୍‌କାଳୀନ ସୋମବଂଶୀୟ ରାଜାମାନେ 
ଶୈବଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ହୋଇଥିବାରୁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବା ପାଇଁ ଦଣ୍ଡନାଟର 
ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ । ଶିବ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ଆର୍ଶାବାଦ ଲାଭ କରି ବହୁ ଜନ ସାଧାରଣ 
ଉପକୃତ ହୋଇଥବାର ଲୋକ କାହାଣୀ “ଦଣ୍ଡନାଟ”? ବିକାଶର ଅନ୍ୟ ଏକ କାରଣ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଥାଏ । ପୁଣି କେହି ସମାଲୋଚକଙ୍କର ମତ ହେଉଛି କେନ୍ଦୁଝରର 
ଚାରିଗଡ଼ ଭୁୟୀପୀଚ ଅଂଚଳ ଦଣ୍ଡନାଟ ସୃଷ୍ଟିର ଆଦିଭୂମି । ଏହି ଲୋକନାଟକର 
ଉତ୍ପରି ସଂପର୍କରେ ଗଂଜାମ, ଅନୁଗୋଳ ଓ ଆଠ ମଲ୍ଲିକରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଲ୍ଲୋକକଥା 
ପ୍ରଚଳିତ । ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମତାମତର ଅନ୍ତରାଳରେ ଯେଉଁ ଚରମ ସତ୍ଯଟି 
ସର୍ବସମ୍ମତ ତାହା ହେଉଛି ଏକ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ଛି ବିଶ୍ଵସା କରିବା ଓ ସର୍ବମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ 
ତାଙ୍କୁ ବିଧୂପୂର୍ବକ ଉପାସନା କରିବା । 

ଉତ୍କଳୀୟମାନେ ମୁଖ୍ୟତଃ କୃଷିଜୀବୀ । କୃଷି ସହିତ ଦେଶ ରକ୍ଷା ପାଇଁ ମଧ୍ୟ 
ଯୁଦ୍ଧରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରୁଥଲେ ! କର୍ମଜଞ୍ଜାଳ ମୁକ୍ତ ସମୟରେ ଆଧ୍ଧାତ୍ତିକ ଉତ୍ସବ 
ଅନୁଷ୍ଠାନ ଆଦି ପାଳନ କରିବାର ପରମ୍ପରା ସେମାନେ କେଉଁ ଅଜ୍ଞାତ କାଳରୁ ସୃଷଚି 
କରି ଆସିଛନ୍ତି । ବାଦ୍ୟ, ସଂଗୀତ ଓ ଅଭିନୟ ମାଧ୍ୟମରେ ଗ୍ରାମୀଣ ଲୋକେ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନାର ଉଦ୍‌ବୋଧନ ଓ ନାତିଶିକ୍ଷା ସହିତ ମନୋରଂଜନ ମଧ୍ଯ 
କରୁଥିଲେ । ଲୋକ ସମାଜ ନାଟକର ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଦିଗ୍‌ ପ୍ରତି ବିଶେଷ ଧ୍ୟାନ ସ୍ଵାଭାବିକ 
ଭାବେ ଦେଇ ନଥିଲେ । ତଥାପି ଧର୍ମାଚାରଭିରିକ ଲୋକନାଟକ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହେଉଥଲା ! ସମ୍ବଲପୁର ଜିଲ୍ଲାର ଧନୁଯାତ୍ରା ଶୀତଳ ଷଷ୍ଠୀ, 
କୋରାପୁଟର ଠାକୂରାଣୀ ପର୍ବ ଯାତ୍ରା, କେନ୍ଦୁଝରର ରାଜବାଟେଇବା, କଳାହାଣ୍ଡିର 
ରଷ୍ୟଶ୍ଙ୍ଖବରଣ ଓ ହରିଜନ୍ନ, ବାଲେଶ୍ଵରର ଦଧୂନାଟ, ଚଡ଼କଯାତ୍ରା, ପୁରୀ ଜିଲ୍ଲାର 
ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ, ସାହି ଯାତ, ବାହୁଡ଼ା ଯାତ୍ରାର ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ ବଳି ଆଦି ଏହି 
ପର୍ଯ୍ୟାୟର । 

ଓଡ଼ିଶାରେ ଦଣ୍ଡନାଟ ପୁଲବାଣୀ, ବଉଦ, ବଲାଙ୍ଗୀର, ବାଙ୍କିର ଚର୍ଚିକା, ଝଙ୍କଡ଼ୂର 
ଶାରଳା, କୋଣାର୍କର ରାମଚଣ୍ଡୀ, ସମ୍ବଲପୁର, ସୋନପୁର, ଢେଙ୍କାନାଳ, ହିନ୍ଦୋଳ, 
କଟକ, ପୂରୀ, କେନ୍ଦୁଝର, ବଡ୍ରମ୍ବା, ଗଞ୍ଜାମ, ପାରଳାଖେମୁଣ୍ି, 
୧୦୨  ଆଅଧ୍ୟାବ୍ଧିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ଚନ୍ଦନେଶ୍ବରା ବାଲେଶ୍ବର )ଆଡି ସ୍ଥାନ ମାନଙ୍କରେ କିଞ୍ଚତ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୀତିରେ ପ୍ରଟଳିତ । 
ଏଥୁରେ ବହୁ କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ର ଘଟଣା ପୌରାଣିକ ଓ ଏତିହାସିକ କାହାଣୀ. ଉପଙାହାଣା. 
ପରବର୍ରା ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସଂଯୋଜିତ ହୋଇ ରାତିରେ ଦୀର୍ଘ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚାଲେ । 
ଗ୍ରାମଦାଣ୍ଡ. ଉନ୍ନକ୍ତ ପ୍ରାନ୍ତର ବା ଟେବାଦେବୀ ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ ପ୍ରାଙ୍ଗଣରେ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଯୁବକମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ବିଭିନ୍ନ ଅଭିନୟ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୁଏ । ଦିନରେ ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ ବାହାରି ଗ୍ରାମ 
ଦାଣ୍ଡରେ କେତେକ ଘର ସାମ୍‌ନାରେ ପୂଜା ଉପଚାର ବିଧ ପାଳନ କରାଯାଏ । 
ଧୂଳି ଦାଣ୍ଡରେ ଅଭିନୟରେ ବେଶ ପୋଷାକ ବା ସଂଳାପ ପ୍ରାୟ ନ ଥାଏ। ରାତି 
ଅଭିନୟରେ ଏସବୁ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଏ। ପୂର୍ବରୁ ଖୋଲାଦେହରେ ଦଣ୍ଡନାଟ 
ଅଭିନୀତ ହେଉଥଲା । ପ୍ରଥମେ କେବଳ ପୁଜାଉପଚାର ମଧ୍ୟରେ ଏହା ସୀମିତ 
ଥିଲା ଓ ପରେ ନାଟ୍ୟାଭିନୟ ସଂଯୁକ୍ତ ହୋଇଥିବାର ଜଣାଯାଏ ! 


ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରାର ପାଳନ ରୀତି : - ଉପାସନା ଓ ଅଭିନୟ ଦଣ୍ଡନାଟର 
ଦୂଇଟି ଧାରା । ଏହି ଦୁଇଟି ଧାରା ସମ୍ମିଳିତ ଭାବେ ଆଦ୍ୟରୁ ପ୍ରାନ୍ତ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗତି 
କରିଥାନ୍ତି । କଳାତୃକ ଦୃଶ୍ଚିରୁ ଏହା ଯେତିକି ଉକ୍କୃଷ୍ଟ ସେତିକି ଶିକ୍ଷଣୀୟ । 
ଜନସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଯେଉଁ ପାଳନୀ ରୀତି ଏଥରେ ଅନୁସୃତ 
ତାହା ଖୁବ୍‌ କଷ୍ଟପ୍ରଦ ଓ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ଦଣ୍ଡନାଟର ଅନ୍ଯନାମ ହେଉଛି ଘଟଯତ୍ରା, 
ପାଟୁଆ ଯାତ୍ରା, ଝାମୁନାଟ ଏବଂ ଚଡ଼କଯତ୍ରା । କିଞ୍ଚତ ପରିବ୍ିତ ରୀତିରେ ଏସବୁ 
ପାଳନ କରାଯାଏ ଓ କାୟା କ୍ଲେଶ ମଧ୍ୟରେ ଓ ଭକ୍ତର ନିଷ୍ଠା ଏଥରେ ପ୍ରତିପାଦିତ 
ହୋଇ ଏକ ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରିବା ପାଇଁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ପ୍ରେରଣା 
ପ୍ରଦାନ କରେ । 

ଦଣ୍ଡନାଟର ଅଭିନୟ କୌଶଳ ଅପେକ୍ଷା ଉପାସନା ପଦ୍ଧତିଟି ଅତ୍ୟନ୍ତ କତ୍ଷପ୍ରଦ | 
ଚୈତ୍ରମାସରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ବୈଶାଖ ମାସର ପ୍ରଥମ ଦିନରେ ଏହା ସମାପ୍ତ ହୁଏ | 
ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତାଙ୍କ ପ୍ରତୀକ “ଦଣ୍ଡ 'କୂ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅଂଚଳରେ ଭକ୍ତାମାନେ ବିଭିନ୍ନ 
ରୀତିରେ ସେବାପୂଜା କରିଥା'ନ୍ତି । ପଣା ସଂକ୍ରାନ୍ତିର ସାତଦିନ, ତେରଦିନ ବା 
ଏକୋଇଶ ଦିନ ପୂର୍ବରୁ ଉପାସନା ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ପଣା ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଦିନ ହିଁ ସମାପ୍ତ 
ହୁଏ | ଏଥୁରେ ଭକ୍ତା ମାନଙ୍କର ଭୁମିକା ଖୁବ୍‌ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ଭକ୍ତା ବା ଭକ୍ତ ଶବ୍ଦଟି 
ଭକ୍ତି ବା ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସଚେତନତାର ଅର୍ଥ ବହନ କରେ । ଏହି ଭକ୍ତାମାନେ ଜଣେ 
ଜଣେ ରୁଦ୍ର । ଶୈବ ଧର୍ମରେ ତେରଜଣ ରୁଦ୍ରଙ୍କର ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି । 


ସେହିଭଳି ଏଥିରେ ତେର ଜଣ ଭୋକ୍ତା ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି | ସେମାନେ ହେଲେ 


ଆଧ୍ୟାଚ୍ିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ୧୦୬ [EEEAEUEEEEEME 
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“ପାଟ ଭକ୍କା ଦେଉଳ ପଡ଼ିଆ, ଚୁଆଁମାଳି, ନୀଳିଆପାତ୍ର, ଧପିଆ ପାତ୍ରର ବେତୁଆ 
ପାତ. ଚନ୍ଦନିଆ ପାତ୍ରର ଗୋବରିଆ ପାତ୍ର, ଦାନ୍ତକାଠିଆ ପାତ. ଦଣ୍ଡସାମୀ. ଭଣ୍ଡାରିଆ, 
ପାଟଢୋଲଆ ଓ ବୀଣାକାର । କଠିନ ଶାରୀରିକ କ୍ଲେଶକୁ ସେମାନେ ସ୍ବେଛାରେ 
ବରଣ କରି ବାଦ୍ୟ ଓ ସଂଗୀତ ସହ ଅଭିନୟ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥାନି । ପଣା ସଂ କ୍ରାନ୍ତି 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦିନକୁ ଥରେ ମାତ୍ର ଭୋଜନ କରନ୍ତି । ଏହି ସମୟରେ ପାଟଭୋକ୍ତା, ପାଣି 
ଦଣ୍ୁଆ (କାଳିନୀ) ଏବଂ ଦେହୁରୀ କେବଳ ଖଇପଣା ଗ୍ରହଣ କରିଥା'ନ୍ତି । ଏଥିରେ 
ଆତ୍ସସଂଯମ ଓ କାୟା ସାଧନା ସବୁଠୁ ଗୁରୁତୃପୂର୍ଣ । ଘରକୁ ଯିବା, ତେଲ ଲଗାଇବା 
ଓ ମୁଣ୍ଡ କୁଣ୍ଡାଇବା ଆଦି ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବାରଣ |! ଭକ୍ତାମାନଙ୍କର ଭୋଜନ 
ବିଧବ୍ରାହୁଣଧର୍ମ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଭୋଜନବିଧୂ ଅନୁରୂପ । ନିରାମିଶ ଭୋଜନରେ 
ଦେବତ୍ବ ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହେବାର ଭାବ ପ୍ରକଟିତ । 
ଦଣ୍ଡନାଟ ପାଞ୍ଚଗୋଟି ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ପାଳନ କରାଯାଏ ! ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ 
ଧୂଳି ଦାଣ୍ଡ ପାଣିଦଣ୍ଡ,ବନଦଣ୍ଡ, ଅଗ୍ତିଦଣ୍ଡ ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁଦଣ୍ଡ | କାମନା ଘରୁ 
ଅଣାଯାଇଥବା ସାମଗ୍ରୀ ଯଥା ଘଟ, ଶିବ ବେତ,ଗୌରୀ ବେତ ଓ ଦୀପ ରତ୍ଯାଦି 
ଗ୍ରାମରୁ ବାହାରେ । ପ୍ରଥମ ଦିନ କାମନା ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ଜଳପୂର୍ଣ ଘଟ ପୂଜା 
ହେବ । ପୁରୋହିତ କିମ୍ବା ପାଟଭକ୍ତା ନଦୀ ବା ପୋଖରୀରୁ ଜଳପୂର୍ଵ ଘଟ ଉତ୍ତୋଳନ 
କରନ୍ତି । ଭକ୍ତାମାନେ ଏଥରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ବିଧୂ ରହିଛି | ଢୋଲ, ମହୁରୀ 
ଓ ଝଞ୍ଜାବାଦ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଜଳପୂର୍ଵ ଘଟ ଗ୍ରାମପରିକ୍ରମା କରି ବର କିତ୍ବା ଅଶ୍ଵଞ୍ତ ବୃଷ 
ମୂଳର ଏକ ପରିଛନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ପୂଜା ପାଏ ! ଯେଉଁମାନେ ଶୁଭ ମନାସ କରିଥା'ନ୍ତି 
ସେମାନେ ଘଟ ପୂଜା ପାଇଁ ଧୂପ, ଦୀପ, ଝୁଣା, ହଳଦି, ଲିଆ ଓ ଅକ୍ଷତ ଆଦି ପୂଜା 
ସାମଗ୍ରୀ ପ୍ରଦାନ କରିଥା'ନ୍ତି । ଏହିପୂଜା ପରେ କାମନା ଘରେ ଘଟ ସ୍ଥାପନ କରାଯାଏ 
ଓ ଶିବ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ଦୁଇ ଗୋଟି ଦଣ୍ଡ ଓ ଦୁଇଟି ଚିଲମ ରଖୁ ଏଠାରେ 
ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରାଯାଏ ତଥା ଜ୍ଵଳନ୍ତ ଅଗ୍ନିକୁଣ୍ଡକୁ ନିର୍ବାପିତ ହେବାର ସୁଯୋଗ ଦିଆଯାଏ 
ନାହିଁ । ଏହାପରେ କାମନା ଘରୁ ଦଣ୍ଡ ବାହାରି ଗ୍ରାମର ପ୍ରଧାନଙ୍କ ଦ୍ବାରରେ ପହଞ୍ଚେ ଓ 
ଗୋବରରେ ଲିପାପୋଛା ହୋଇଥୁବା ପରିଷ୍କାର ସ୍ଥାନରେ ସ୍କାପିତ ହୋଇ ପୂଜା 
ପାଆନ୍ତି । ଉପାସନା କାଳରେ “କଳାରୁଦ୍ର ମଣିକି ଭଜରେ! ଧନି ଦିଆଯାଇଥାଏ ଓ 
ଢୋଲ, ମହୁରୀ, ଝାଞ ଇତ୍ୟାଦି ବାଦ୍ୟ ଚାଲିଥାଏ | ସେଠାରୁ ପୁରୋହିତ ଓ ଶେଷରେ 
ଦେହୁରୀଙ୍କ ଦ୍ବାରରେ ଦଣ୍ଡପୂଜା ହୁଏ । ଏଥର ଦଣ୍ୁଆମାନେ ନିକାଞ୍ଚନରେ ଥିବା 
ଜଂଗଲିଆ ବୃକ୍ଷ ମୂଳରେ ବିଶ୍ରାମ ନିଅନ୍ତି । ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ 
mee ୧୦୭  ଆଧ୍ୟଚ୍ଧିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ 6 ସମାଚ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ଅରୁଆଚାଉଳ ଓ ପନିପରିବା ରୋଷେଇ ହୁଏ ! ପାଟଭକ୍ତା, ପାଣିଦଣୁଆ ଓ ଦେହୁରୀଙ୍କ 
ବ୍ୟତାତ ଅନ୍ୟମାନେ ଏହି ଅନ୍ଧଭୋଗ ଗହଣ କରଚ୍ତି । କାମନାଘର ଅଗ୍ରିକ୍ରଣ୍ଡର 
ଲଗାଯାଇଥ୍‌ ବା ଦୀପ ଦ୍ଵାରା ମଶାଲ ପ୍ରଜ୍ଵଳତ ହୁଏ ଏବଂ ସେଥୂରେ ଝୁଣା 
ମରାଯାଉଥାଏ ! ଧ୍ଵନି ଓ ବାଦ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଭୋକ୍ରାମାନେ ଦଣ୍ଡ ଧରି ଗ୍ରାମ ମଧ୍ୟରେ 
ପ୍ରବେଶ କରଚ୍ି । ଦଣ୍ଡ ସ୍କାପନାରେ ରାତିରେ ଅଭିନୟ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ମେରୁ ପର୍ବ 
ବା ପଣା ସଂକ୍ରାନ୍ତି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେବତାଙ୍କ ସନଧୁଷ୍ଟ ଲାଗି ଦିବା ରାତ୍ର ବିଭିନ୍ନ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ 
ଦଣ୍ଡ ଉପାସନା ଓ ଘଟ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଯାଏ । 


ପୂଜା ସମୟରେ ଶିବ, ପାର୍ବତୀ, ଗଣେଶ, ସରସ୍ବତୀ, ସାରଳା, ଇନ୍ଦ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟ ଓ 
ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ସୁତି ଗାନ କରାଯାଇଥାଏ | ମୁଖ୍ୟତଃ ବୀଣାକାର ଏହି ସୁତିଗାନ କରିଥାନ୍ତି ! 


କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ସାମାନ୍ୟ ଭିନ୍ନ ରୀତିରେ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ହୁଏ । “କାମନା 
କୋଠୀ”ର ଭୋକ୍ତାମାନଙ୍କ ନିଷ୍ଠରି ଅନୁଯାୟୀ ଘଟ ଉତ୍ତୋଳନ ପଣା ସଂକ୍ରାନ୍ଥିର 
ସାତ, ତେର ବା ଏକୋଇଶି ଦିନ ପୂର୍ବରୁ କରାଯାଏ । ଏହାର ନେତୃତ୍ବ ନିଅନ୍ତି 
ଘାଟଭୋକ୍ତା । ଘାଟଭୋକ୍ତାଙ୍କ ସହ ଡ଼ଗରା, ତେଲିଆ, ମାଳି ଓ ଅନ୍ୟଭୋକ୍ତା 
(ଭଗତା) ଗଣ କାମନା ଘରୁ ଚାରିମୁଠା ବା ଛଅ ମୁଠା ଦଣ୍ଡ ତେର ଗଣ୍ଡି ବିଶିଷ୍ଟ 
ସାଢେ ତିନି ହାତରେ ବେତ, ଯେଉଁଥିରେ ସଂଯୁକ୍ତ ହୋଇ ରହିଥାଏ ତମ୍ବା ବା 
ରୁପାରେ ତିଆରି ସର୍ପ ଓ ଗୁଡ଼ା ହୋଇଥାଏ ଲାଲ ଛିଟ କନା ଏବଂ ମାଟି ଏକ ମାଟି 
ଘଟ ନେଇ ନିଶାର୍ରେ ପୋଖରୀ ବା ନ୍ତ ଘାଟକୁ ଯାଆନ୍ତି । ପାଣି ଉପରେ ଏକ 
ନୂତନ ବସ୍ତ ବିଛାଇ ବେତ୍ର ଦଣ୍ଡକୁ ଶୟନ ଭଙ୍ଗୀରେ ମହାସ୍ବାନ କରାନ୍ତି ଓ ଏହି 
ସମୟରେ ଭକ୍ତାମାନେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍କାନ କରି ମାନସିକ ପଇତା ଧାରଣ କରନ୍ତି ଏବଂ 
ମରେ ଜଳପୂର୍ଣ ପରେ ସ୍ଵସ୍ଥାନକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ରନ କରନ୍ତି । 

ଦୂଇ ପ୍ରହର ସମୟରେ ଯେଉଁ “ଧୂଳିଦଣ୍ଡ” ଅନୁଷ୍ପିତ ହୁଏ ସେଥୁରେ ବେତ୍ର 
ଦଣ୍ଡ ସହ ପୋଡ଼ା ମାଟି ଦଣ୍ଡ ମଧ୍ୟ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ । ପୋଖରୀ ସ୍ବାନ ପରେ 
ପାଟଭୋକ୍ତା ଝୁଣା ଓ ଦୀପ ପାଇଁ ବ୍ଯବହାର କରୁଥୁବା ଅଗ୍ନି “ ମୁତୁରୀକାଠି”? ଘର୍ଷଣ 
ଦ୍ଵାରା ବ୍ଯବହାର କରାଯାଏ । ଏହି ସମୟରେ ପାଟଭୋକ୍ତା କହନ୍ତି - 

ହୋ ଗଭତେ ! 

ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଉତ୍ତର ହେଉଛି - ‘ହୋ!’ 

ପାଟଭୋକ୍ତା - “କାହିଁକି ଆସିଛ” ? 

ଅନ୍ୟମାନେ - “ମଣିଷଙ୍କ ସେବା ପାଇଁ” 
ଆଧ୍ୟାଚ୍ଧିଦତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତୟ ଓ ସମାଳ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରୀବି ୧୦୮ EEEAEIEEAIEN 
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ପାଟଭୋକ୍ତା - ‘ଏଥିରେ ଫଳ କଅଣ! ? 
ଅନ୍ୟମାନେ - ମନ କାମନା ପୂରଣ ହେବ ! 
ପାଟଭୋକ୍ତା - ଆଛୁା। ହେଉ, ସେବା ଆରମ୍ଭ କର | 


ଏଥରେ କୃଷି ବ୍ୟବସ୍ଥାର ବିଭିନ୍ନ ଘଟଣା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ଦୂଇ ଜଣ ହାତ ଛନ୍ଦି 
ଛିଡ଼ା ହେବେ । ଆଉ ଜଣେ ସେହି ଛନ୍ଦା ହାତରେ ଆଣ୍ୁ ଭରା ଦେଇ ଅନ୍ୟ ଏକ 
ଗୋଡ଼ ତଳକୁ ଲମ୍ବାଇ ଲଙ୍ଗଳ ପରି ଧୂଳିରେ ଗାର ଟାଣିବେ । ଏହିଭଳି ଖତ ଦେବା, 
ଧାନ ବୁଣିବା, ଅମଳ କରିବା ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟ ଅଭିନୀତ ହୁଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଭିନୟ 
ଶେଷରେ ପୂର୍ବଭଳି ପାଟଭୋକ୍ତା ଡ଼ାକ ଦେବେ ଓ ଭୋଗତାମାନେ ଉତ୍ତର ଦେବେ ! 
ମଝିରେ ମଝିରେ “କଳାରୁଦ୍ରମଣି ଭୋଜ ହେ’ ଧ୍ବନି ଦେଉଥବେ ଓ ମହୂରୀ, ଢୋଲ, 
ଝାଞ୍ଜ ଆଦି ବାଦ୍ଯ ବାଜୁଥବ । ଏହାପରେ ଭୋକ୍ରାମାନେ ସେହି ବେତ୍ରଦଣ୍ଡ ସହ 
ପାଣିକୂଳକୁ ଯାଆନ୍ତି ଓ ଆତ୍ବପତ୍ରରେ ଦନ୍ତ ମାର୍ଚ୍ଚନା ସାରି ସ୍ଵାନ କରନ୍ତି । ବେତ୍ର 
ଦଣ୍ଡକୁ ସ୍ଵାନ ଓ ଘଟରେ ଜଳପୂର୍ଣ୍ କରିବା ପରେ ଦଣ୍ଡରେ ଅଗ୍ନି ସଂଯୋଗ 
କରନ୍ତି । ଏହା ହେଉଛି ପ୍ରଥମ “ହକ୍‌ ' । ଖୋର୍ଵାରେ ସିକୋ ଗ୍ରାମରେ ଏହି 
ଉତ୍ସବ ଚାଲିଥିଲା ବେଳେ ଓଡ଼ିଶାର ଗଜପତି ସାଷ୍ାଙ୍ଗ ପ୍ରଣିପାତ କରିଥାନ୍ତି । 
ଆଗକାଳରେ ପ୍ରଥମେ ଏହି ଦଣ୍ଡଖେଳ ଗ୍ରାମର ଦଳ ବେହେରାଙ୍କ ଘର ଆଗରେ 
ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହେବା ସହିତ ପତନି’ ବନ୍ଧା ଯାଇଥଲା ! ଏହାପରେ ଅନ୍ୟ ଦୂଆର 
ମାନଙ୍କରେ ଅନୁଶ୍ତିତ ହୁଏ ! ବାଟରେ ଗଲାବେଳେ ଗୁହାରିଆମାନଙ୍କୁ ହକ ' 
ଦିଆଯାଏ ଓ ସେମାନେ ଦକ୍ଷିଣା ଦିଅନ୍ତି | 


“ ତାରିତର ' ଦଣ୍ଡନାଟ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଦୂଆରେ ' ଲିଙ୍ଗପୁରାଣ” କରିବାର ଯାଚ୍ଞା 
ଥାଏ ସେମାନଙ୍କ ଘର ଆଗରେ ଅନୁଷ୍ିତ ହୁଏ | ଲିଙ୍ଗ ପୁରାଣ ଯାତ୍ରା ହେବା ପୂର୍ବରୁ 
ପ୍ରଥମେ ପ୍ରଭା” ନାଚ ଦ୍ଵିତୀୟରେ ସାପୁଆ କେଳା ଓ ତା'ପରେ କେଳା କେଳୁଣୀ, 
ଚଢେୟା ଚଢେୟାଣୀ ଓ ଅନ୍ୟ ସବୁ ଅଭିନୟ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇଥାଏ | ପୂର୍ବରୁ ଏହି 
ଦଣ୍ଡ ମୁସଲମାନ ବସହ୍ତିକୁ ଯାଇ ଦଳେଇ, ଦଣ୍ଡକାର ଆଦିଙ୍କ ଦ୍ବାରରେ “ହକ୍‌' ଦିଆ 
ଯାଉଥଲା ଓ ସେମାନେ ପତନ ବାନ୍ଧିଥିଲେ | ଦଣ୍ଡନାଟ ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷତାକୁ ଗୁରୁତ୍ବ 
ଦେବାର ପ୍ରମାଣ ଏଥୁରୁ ମିଳିଥାଏ । 


ଗଂଜାମ ଜିଲ୍ଲାରେ ଭଗତାମାନେ ଯାଚଞ୍ା ବା ମାନସିକ କରିଥୁବା ବ୍ଯାର୍ତିଙ୍କ 
ଘରକୁ ଯାଇ ଦ୍ଵିପ୍ରହରେ ଓ ରାତିରେ ଦଣ୍ଡ ଉପାସନା ଓ ଅଭିନୟ କରିଥାନ୍ତି 
| ୧୦୯  ଅଧ୍ୟାଚଟ୍ଷିଜଚା, ଆଧୁନିଚ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ଖୋର୍ଵା ସିକୋ ଗ୍ରାମରେ ଶିବ ପାର୍ବତୀ ଓ ଅନ୍ଯ ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ବନ୍ଦନା 
ଗାନ କରାଯାଇଥାଏ | ଦୂଇ ଜଣ ନାଟୁଆ ସେମାନଙ୍କ ପିଠିରେ କାଳିଚିତ୍ର ଶୋଭିତ 
ପ୍ରଭାବାନ୍ଧି ତାଣ୍ଡବ ନୃତ୍ୟ ପରିବେଷଣ କରନ୍ତି । ଏହା ପରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ନୃତ୍ୟ ଗୀତ 
ଆଦି ଚାଲେ | ଅଭିନୟ ଶେଷରେ ବୀଣାକାର ମାଗୁଣି କରେ । 

ଭୋର ସମୟରେ ଦିଅଁକୁ ନେଇ ଦାଣ୍ଡୁଆମାନେ ଯାତ୍ରାବାଲାଙ୍କ ସହ 
କାମନାକୋଠୀ”କୁ ଯାଆନ୍ତି | ସେଠାରେ ଦିଅଁ ଓ ଯାତ୍ରା ସରଞ୍ଜାମ ରଖାଯାଏ | 
ଯେଉଁ କୋଠିରେ ଯେତେଦିନ ପାଇଁ ପାଣି ତୋଳାଯାଇଥାଏ ସେତେଦିନ ଏହି 
ଉତ୍ସବ ସେଠାରେ ଚାଲେ । 

ଯେଉଁ ତେରପଦ ବିଶିଷ୍ଠ ବେତ୍ରଦଣ୍ଡ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ ତାହା ଶିବପତ୍ନୀ 
ଗୌରୀଙ୍କ ଅଙ୍ଗସୃଷ୍ଠ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । ଦଣ୍ଡନାଟରେ ବହୁ ସ୍ଥାନରେ ବେତ୍ରଦଣ୍ଡ 
ବ୍ୟବହାର କରାଯାଉଥିବା ବେଳେ କନ୍ଧମାଳ ଜିଲ୍ଲାରେ କେନ୍ଦୁ ଓ ପାଟଳିଦଣ୍ଡ ଓ 
ବୌଦ ଜିଲ୍ଲାରେ ମହୁଲଦଣ୍ଡ ବ୍ଯବହୃତ ହୁଏ । ଦଣ୍ଡପୂଜାକୁ କେତେକ ସ୍କାନରେ 
ଗୋଠପୂଜା ବା ବାଡ଼ିପୂଜା ବୋଲି ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଏ । ଅଂଚଳ ଭେଦରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ଦେବୀଙ୍କ ନାମ ଅନୁଯାୟୀ ଘଟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଏ । ଏହି ଦେବାମାନେ ହେଲେ 
ପରମେଶ୍ବରୀ, ପାର୍ବତୀ, ଗୌରୀ, ସମଲାଇ, ବିମଳାଇ, ଦୂର୍ଗା, କାଳି, ରୁଦୁକାଳି ଓ 
ବରାଳଦେବୀ । ଏହା ଶକ୍ଜିତନ୍ତ୍ର ପଦ୍ଧତିର ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀ ଉପାସନା ପର୍ଯ୍ୟାୟର ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରେ । କନ୍ଧମାଳ ଜିଲ୍ଲାର ବନ୍ଧଗଡ଼ ଠାରେ କରାଳ ଦେବୀଙ୍କ ଛାଟ ଖମ୍ବ 
ନିର୍ମାଣ ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ବା ଦଣ୍ଡନାଟର ନୂତନ ପ୍ରଭା ପ୍ରସ୍ତୁତି ପଦ୍ଧତି ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ନବ 
କଳେବର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପଦ୍ଧତି ସହ ସମାନ ବୋଲି କେତେକ ଗବେଷକ ମତ ଦେଇଛନ୍ତି | 

ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସମାଜର ସର୍ବାଙ୍ଗୀନ ବିକାଶ ପାଇଁ ଅଲୌକିକ ଦୈବାୀଶକ୍ତିର ଆଶୀବାଦ 
କାମନା କରିବା ଭଳି ପ୍ରାଚୀନ ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସରୁ ସଝ୍ଧି ହୋଇଥବା ଦଣ୍ଡନାଟ ପରବର୍ଭା 
କାଳରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଉପାସନା ପଦ୍ଧତି ଅନ୍ତର୍ତୁକ୍ ହୋଇ ପଡ଼ିଛି | ପ୍ରାଚୀନତା ଓ 
ନୂତନତାର ଅପୂର୍ବ ମିଶ୍ରଣ ଏଥୁରେ ସଂଘଟିତ ହୋଇଛି । 

ଦଣ୍ଡ ଉପାସନା ପଦ୍ଧତି ଅନୁଯାୟୀ ଦ୍ବିତୀୟ ଦିନ ସକାଳେ ଭୋକ୍ତା ଓ ମାନସିକ 
କରିଥୁବା ଭକ୍ତମାନେ “କଳାରୁଦ୍ର ମଣିକି ଭଜ ହେ” ଧ୍ଵନି ଓ ବାଦ୍ୟ ସହ ନିଜ ଗ୍ରାମରୁ 
ଅନ୍ୟ ଗ୍ରାମକୁ ଯାତ୍ରା କରନ୍ତି । ଗ୍ରାମ ଦାଣ୍ଡରେ ଗଲାବେଳେ ଯେଉଁ ଗ୍ନହସ୍ପ ନିଜ ଘର 
ସାମ୍ନାରେ ଲିପାପୋଛା କରିଥାଏ ସେଠାରେ ଦଣ୍ଡ ସ୍ଥାପନା କରି ଦେହୁରୀ ଦଣ୍ଡ ପୂଜା 
କରନ୍ତି ଓ ବୀଣାକାର ଶିବ କାଳିଙ୍କର ସ୍ତୁତି ଗାନ କରନ୍ତି । ପୁଜା ପରେ ଦଣ୍ଡୁଆମାନେ 
ନିକାଞ୍ଚନ ସ୍ଥାନରେ ବିଶ୍ରାମ ନିଅନ୍ତି । 
ଆଧ୍ୟାଟ୍ଧିବତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରାବି ୧ ୧୦ EEERSUEEIuM 
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ଦିନ ଦ୍ରିପ୍ରହର ବେଳେ ଜଳୁଥିବା ନିଆଁ ବରିଆରେ ଝୁଣାମାରି ଧ୍ବନି ଓ ବାଦ୍ଯ 
ସହ ଦଣ୍ଡ ସ୍ଥାପନା କରାଯାଏ ! “ଧୂଳିଦଣ୍ଡ' ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ! ଭୋକ୍ତାମାନେ ଦାଣ୍ଡର 
ଉତ୍ତପ୍ତ ବାଲି ଉପରେ ଗ୍ହସ୍ର ମଙ୍ଗଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତାଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
କରିବା ଲାଗି ବିଭିନ୍ନ ଭଙ୍ଗୀରେ ଦଣ୍ଡ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି । ହଳ, ବଳଦ ଓ ହଳିଆ 
ହୋଇ ତାତିଲା ଭୂଇଁରେ ଶୋଇ, ହାମୁଡ଼େଇ, ଭୂମି ହଳ କରନ୍ତି ଭୋକ୍ତାମାନେ | 
ଚାଷୀ ଧାନ ବୁଣେ, ବେଉଷଣ କରେ, ବିଲ ବାଛେ, ଧାନ କେଣ୍ଡା ଧରେ ଓ ପାଚେ 
ଓ ଶେଷରେ ଧାନକଟା ଓ ଅମଳର ଅଭିନୟ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୁଏ । ବିଲରେ ଚାଷ କରୁଥିବା 
ହଳିଆ ପାଇଁ ତା”ର ସ୍ତ୍ରୀ ହାତ ଧରି ଆସେ ଓ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ରାଗ, ରୁଷା, 
ଥଟ୍ଟା, ପରିହାସ ଚାଲେ । 

“ 


ଲୋକ ବିଶ୍ବାସରେ ଶିବ ଜଣେ ଗୃହସ୍ଥ କୃଷକ ଓ ତାଙ୍କର ଘରଣୀ ପାର୍ବତୀ ! 
ବାସୁଆ, ପବନା ତାଙ୍କର ଦୂଇ ବଳଦ ! ଶିବଙ୍କ କ୍ଷେତରେ ଚାଷ କରିବାର କଷ୍ଟକର 
ଅଭିନୟ ମାଧ୍ୟମରେ ଭୋକ୍ତାମାନେ ଏହି ବିଶ୍ବାସକୁ ବଳବତ୍ତର କରିଛନ୍ତି । ବାଲେଶ୍ଵର 
ଜିଲ୍ଲାର ଲଙ୍ଗଳେଶ୍ଵର ମହାଦେବ ମନ୍ଦିର ପ୍ରାଙ୍ଗଣରେ ପଥର ନିର୍ମିତ ବାସୁଆ, ପବନା 
ଓ ପଥର ନିର୍ମିତ ଲଙ୍ଗଳ ବିଦ୍ୟମାନ । ସେଠାରେ ଥବା ପଡ଼ିଆ, ତାଙ୍କର ଚାଷ 
ଭୂମି | ଭୀମ ତାଙ୍କ ଘରେ କିଛି ଦିନ ରହି ଚାଷ କରୁଥିବାର କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ପ୍ରଚଳିତ । 
ସେହିଭଳି ଗଂଜାମର ଚିଲିକା କୂଳରେ ଲଙ୍ଗଳେଶ୍ବର ଗ୍ରାମରେ ଲଙ୍ଗଳେଶ୍ବର 
ମହାଦେବଙ୍କ ନିକଟରେ ଦଣ୍ଡନାଟ ହୁଏ | ବଙ୍ଗଳାରେ “ଶିବେର ଖାଦନ!' ପର୍ବରେ 
ଅନୁରୂପ ଚାଷର ଅଭିନୟ ହୁଏ ବୋଲି ଡ଼କ୍ଟର କୁଞ୍ଜବିହାରୀ ଦାଶ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି | 
ଧୂଳିଦାଣ୍ଡରେ ଭୋକ୍ତାମାନେ ଚାଷକାମ, କୂପ ଓ ପୋଖରୀ ଖନନ ଆଦି କାର୍ଯ୍ୟ 
ଅଭିନୟ ମାଧ୍ୟମରେ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥାନ୍ତି । 


ପାଣିଦଣ୍ଡର ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ଧୂଳିଦଣ୍ଡ ପରେ । ନଦୀ ବା ପୋଖରୀ କୂଳରେ 
ଦଣ୍ଡ ସ୍ଥାପନା କରାଯାଏ । ଭୋକ୍ତାମାନେ ସ୍କାନ କରନ୍ତି । ଯାହାକୁ ଠାକୁର ପ୍ରସନ୍ନ 
ହୁଅନ୍ତି ତାଙ୍କୁ କାଳିସୀ କୁହାଯାଏ । ତେରବୂଡ଼ ପକାଇ ପାଣି ମଧ୍ୟରେ ଭୋକ୍ତାମାନେ 
ପରସ୍ର କାନ୍ଧ ଉପରେ ଠିଆ ହୋଇ ଦେଉଳ ନିର୍ମାଣ କରନ୍ତି । ପାଣିରେ ବୁଚ୍ି 
ଆଞ୍ଜଳାରେ ବାଲି ଆଣି ବାଲୁକାଶିବ କୂଳରେ ଗଢନ୍ତି । ଏଠାରେ ଦଣ୍ଡପୂଜା କଲା 
ପରେ ଅଗ୍ନିଖେଳ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଯାଏ ! ଏକ ନିକାଞ୍ଚନ ସ୍ଥାନକୁ ଯାଇ ଭୋକ୍ତାମାନେ 
ଦଣ୍ଡଙ୍କୁ ଲିଆପଣା ଭୋଗ ଲଗାନ୍ତି । 


An ୧ ୧୧  ଆଧ୍ୟାଚ୍ନିକଚା , ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଳ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ବୃକ୍ଷବହୂଳ ନିକାଞ୍ଚନ ସ୍ଥାନରେ ଦଣ୍ଡଙ୍କୁ ଯେଉଁ ପୂଜା କରାଯାଏ ତାହାକୁ ବନଦଣ୍ଡ 
କୂହାଯାଏ । ଏଠାରେ ଅକଟା ଅବଟା ଓ ତେଲ ଲୁଣ ପଡି ନଥିବା ରୋଷେଇ 
ହୁଏ । ଖାଦ୍ୟରୁ ବାଲିଗୋଡ଼ି , ଧୀନ, ବାହାରିଲେ କିମ୍ବା ବାହାରର ପାଟି ଶୁଭିଲେ 
ଭୋକ୍ତାମାନେ ଖାଦ୍ୟ ନଖାଇ ଉଠି ଯିବାର ରୀତି ପ୍ରଚଳିତ ଥବାରୁ ଏହି ସମୟରେ 
ଉଚ୍ଚ ଧ୍ବନିରେ ବାଦ୍ୟ ବଜ୍ାଯାଏ । 

ପାଞ୍ଚଗୋଟି ନିଆଁ ବରୁଆରେ ଝୁଣା ମରା ହୋଇ ଦଣ୍ଡଧାରଣ ପୂର୍ବକ ଭକ୍ତର 
ଗୃହ ଅଭିମୁଖେ ଭୋକ୍ତାମାନେ ଯେଉଁ ଯାତ୍ରା କରନ୍ତି ତାହାକୁ ଅଗ୍ନିଦଣ୍ଡ କୁହାଯାଏ । 

ଦଣ୍ଡନୃତ୍ୟ ହେଉଛି ଦଣ୍ଡ ଉପାସନାର ଅନ୍ତିମ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ! ମୁକ୍ତ ମଂଚରେ ଏହା 
ଅଭିନୀତ ହୁଏ । ଭୋକ୍ତାମାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ମାନସିକ କରିଥବା ବ୍ୟକ୍ତି ଏବଂ ସାଧାରଣ 
ଗ୍ରାମବାସୀ ଏଥରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ଏଥିରେ ହର ପାର୍ବତୀ ଚଢ଼େୟା, 
ଚଢ଼େୟାଣୀ, ବାବାଜୀ, କାଳିକା ବା ପ୍ରଭା, ମୁଖୀ, ଚିତାକୂଟା, ବୀଣାକରିଆ, ହାଡ଼ି 
ହାଢ଼ିଆଣୀ, କୋଳିବିକା, ସାପକେଳା, ଭାଲୁଆ, ବାଇଧନ, କେଳା କେଳୁଣୀ, 
ସଖୀନାଚ, ପତ୍ର ସଉରା, କୃଷ୍ଣ ଚରିତ, ଯୋଗୀ ଯୋଗୀଆଣି, ଫକର ଫକିରାଣୀ, 
ରାଧାକୃଷ୍ଣ ମିଳନ, ନଟୁଚୋରୀ, ହରିଶଚନ୍ଦ୍ରଂଶୈବ୍ୟା ଓ ହିରଣ୍ଯକ ଶିପୁ ଉପାଖ୍ଯାନ 
ଆଦି ଅଭିନୀତ ହେବାପରେ ଆଜିକାଲି ଅପେରା ମଧ୍ଯ କରାଗଲାଣି। ଏଥସହିତ 
ପାରିବାରିକ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ବିଭିନ୍ନ ଘଟଣାକୁ ଯୋଡ଼ିଦେଇ ଲୋକଙ୍କ 
ମନୋରଞ୍ଜନ ପାଇଁ ସୁଆଙ୍ଗ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଯାଉଛି। ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ 
ଏଥରେ ଅଭିନୟ କରୁଥିବା ଚରିତ୍ରମାନେ ଦରିଦ୍ର ଓ ଅବହେଳିତ ମଣିଷର ପ୍ରତିନିଧ୍ଥ 
କିନ୍ଧୁ ଭକ୍ତି ଭାବନା ଓ ଆଞ୍ଧାମ୍ପିକତା ହେଉଛି ଏମାନଙ୍କର ମୂଲ୍ୟବାନ ସମ୍ପଭି। 

ଦଣ୍ଡନୀଟ ଆରମ୍ଭରେ ହାଡ଼ିଆଣି ଶିବ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ବନ୍ଦନା ଗାନ କରନ୍ତି । 
ଦଣ୍ଡନାଟରେ ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତ ତନ୍ତର ସମନ୍୍‌ୟ ଘଟିଛି | ପ୍ରଭା ଚରିତ୍ରଟି ହେଉଛି କାଳୀ 
ବା ଶକ୍ତିର ପ୍ରତୀକ ! ତାଙ୍କ ଦେହର ରଙ୍ଗ ନୀଳ, ବସ୍ତ ହେଉଛି ଛିଟଘାଗରା, ପାଦରେ 
ଘୁଙ୍ୁର ଓ ହାତରେ କାଠର ଖଣ୍ଡା ଓ ଢାଲ! ଏହି ଅଭିନୟରେ କାଳୀ (ଶକ୍ତଠଙ୍କ 
ଉତ୍ୂର୍ଗୀକୃତ ଭାବ ରହିଛି। ଏହା ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର “ନମଗ୍ନଭାବ” ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର 
ନିବାଣ ଦର୍ଶନ ସହ ସମାନ । 

ନନ୍ଦୀ, ଚରିତ୍ର ଶିବଙ୍କ ଆଗମନର ସୂଚନା ଦେବା ପରେ ଶିବ ମଞ୍ଚକୁ ଆଗମନ 
କରନ୍ତି | ଜଟାଜୂଟ, ସର୍ପ, ଡମ୍ବରୁ ଓ ବ୍ୟାଘ୍ଛାଲ ଧାରଣ ପୂର୍ବକ | ତାଙ୍କ ସ୍ମରଣରେ 
ପାର୍ବତୀ ମଞ୍ଚକୁ ଆଗମନ କରନ୍ତି ଜଣେ ଜଞ୍ଜାଳଗ୍ରସ୍ତ ଗୃହିଣୀ ରୂପରେ ! 
ଆଧ୍ୟାନ୍ମିକତା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତୟ 6 ସମାଳ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରରୀବି ୧ ୧ 9 EISEN 
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ସନ୍ୟାସୀ ବା ବାବାଜୀ ଚରିତ୍ର ମଞ୍ଚରେ ନୀତିଶାସ୍ତ ଓ ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନ ଓ ଶିବଙ୍କ 
ମହିମା ପ୍ରଖ୍ୟାପନ କରନ୍ତି । ଯୋଗୀ କେନ୍ଦରା ଓ ଥାଳ ଧରି ସଂଗୀତ ଗାନ କରେ । 
କେଳା ହାତରେ ନଳ ଓ ଫାଶ ଧରି ମଞ୍ଚକୁ ଆସେ ଓ ପଞ୍ଚ ଦେବତାଙ୍କ ବନ୍ଦନା ଗାନ 
କରେ । କନ୍ଧ ଓ ତା'ର ପତ୍ନୀ ମଂଚରେ ଶିବ ବନ୍ଦନା ଗାନ କରନ୍ତି ! 

ଦଣ୍ଡନାଟରେ ପାଟ ପଟୁଆର ଭୂମିକା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ସେ ଦଣ୍ଡ ଉପୀସନାର 
ବିଭିନ୍ନ ପର୍ଯ୍ୟାୟକୁ ପରିଚାଳନା କରେ । 

ସେ ଚଢ଼େୟା ବେଶରେ ମଂଚକୁ ଆସେ ଓ ଗୀତ ଗାଇବା ପରେ ଚଢ଼େୟାଣୀକୁ 
ଡ଼ାକେ। ଚଢ଼େୟାଣୀ ତାକୁ ମୟୂର ମାରିଆଣି ଦେବାକୁ କହେ | ଉତ୍ତରରେ ଚଢ଼େୟା 
କହେ ଶିବଙ୍କର ଆଜ୍ଞା କୋଇଲି, ଶୁଆ, ଶାରୀ ଓ କପୋତକୁ ହତ୍ୟା କରିବା ଅନୁଚିତ ! 
ପତ୍ନୀର ଅନୁରୋଧରେ ସେ ମୟୂର ମାରିବାରୁ ତାକୁ ସର୍ପ ଦଂଶନ କରେ ଓ ତା'ର 
ମୃତ୍ୟୁ ହୁଏ । ଚଢ଼େୟାଣୀ ବନରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ ସ୍ବାମୀର ପୂର୍ବଜୀବନ ଦାନ କରିବାକୁ ଶିବ 
ପାର୍ବତୀଙ୍କ ଆକୁଳ ସ୍ତୁତି କରେ ଓ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ଅନୁରୋଧରେ ଶିବ ଚଢ଼େୟାକୁ ଜୀବନ 
ଦାନ କରନ୍ତି ଓ ଶିକାର କରିବାକୁ ବାରଣ କରନ୍ତି । ଏଥରୁ ' ଜୀବେ ଦୟାର ନୀତିଶିକ୍ଷା 
ସମାଜକୁ ମିଳିଥାଏ ! ପୂର୍ବ ପ୍ରଚଳିତ ବଳି ଓ ଶୀକାର ପ୍ରଥାକୁ ଉଚ୍ଛେଦ କରିବା ପାଇଁ 
ଏହା ଏକ ଆହ୍ଵାନ । 

ପତ୍ର ସଉରା ଦେବୀ ବନ୍ଦନା କରେ । ପତ୍ର-ସଉରୁଣୀ ତନ୍ତ୍ର ଦେବର ପର୍ଣ୍ଣ 
ଶବରୀର ରୂପାନ୍ତର ବୋଲି ସମାଲୋଚକମାନେ ମତ ଦାନ କରିଥାନ୍ତି । 

ବାଇଧନ ନପୁଂସକ । ସେ ଅଭିଶପ୍ତ ଗନ୍ଧର୍ବ ବୋଲି ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ ସାହୁଙ୍କ 
ମତ । ଶେଷରେ ବୁଣାକାର ମଞ୍ଚକୁ ଆସନ୍ତି । ତାଙ୍କର ପରିଧାନ ଘାଗରା, ଟୋପି, 
କାଞ୍ଚଲା, କାନ୍ଧରେ ଧନୁ ଆକୃତି ବୀଣା ଓ ବୀଣାରେ ସାତଗୋଟି ଘଣ୍ଟି ଲାଗିଥାଏ । 
ତା” ହାତରେ ଥାଏ ବେତ । ବୀଣାକାର ଓ ବୀଣାକାରୁ ଆଣି କଳାର୍ପ ଓ ରତି ଦେବୀ | 
ବୀଣା ହେଉଛି ପୁଷ୍ପଧନୁ । ପାଣି ଦାଣ୍ୁଆ ( କାଳିସୀ) ହାତରେ ଦୀପଶିଖା ଧରି ଆସେ । 
ମଦନଭସ୍ବ ଅଭିନୟ ପରେ ବୀଣାକାର ଓ ବୀଣାକାରୁଆଣି ସଭାଜନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ବନ୍ଦନାଗାନ କରନ୍ତି | ଦଣ୍ଡନାଟ ସମାପ୍ତ ହୁଏ ଓ ଦଶ୍ଡପୂଜା ହୁଏ । ଦେହୁରୀ ଭୋଗରାଗ 
ଲଗାଇବା ପରେ ଆଳତୀ କରେ ଓ ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରୀମାନେ “କଳାରୁଦ୍ର ମଣିକି ଭଜହେ” 
ଧ୍ଵନି ଦିଅନ୍ତି । 

ବାଦୀ ଦଣ୍ଡନାଟରେ ଦୂଇ ଦଳଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଓ ନୃତ୍ୟକଳା ପ୍ରଦର୍ଶନର 
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ଲଢ଼େଇ ହୁଏ, ବିଚାରକ ପ୍ରଶ୍ନ କରନ୍ତି, ଯିଏ ଉତ୍ତର ଦେଇ ନ ପାରେ ସେହି ଦଳ 
ପରାଜିତ ହୁଏ । 


ମେରୁ ପର୍ବଂ ମେରୁ ଉତ୍ସବ ପଣା ସଂକ୍ରାନ୍ତି ପୂର୍ବଦିନ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । କାମନା 
କୋଠିରେ ଦଣ୍ଡଖେଳ ହେବା ପରେ ଖନ୍ଦା ନିଆଁରେ ଚାଲିକା କାର୍ଯ୍ୟ ହୁଏ । ଓଲଟା 
ଦଣ୍ଡ ଅନେକ ସ୍କାନରେ ପାଳିତ ହୁଏ । କୋଠିରେ ଏକ ବର୍ଗକ୍ଷେତ୍ର କୃଣ୍ଡ ମଧ୍ୟରେ 
କାଠ କୋଇଲାରେ ଅଗ୍ନି ସଂଯୋଗ କରି ଝୁଣା ମରା ହୁଏ । ଦୁଇଟି ଖମ୍ଭ ଉପରେ 
ଜୂଆଳି ବନ୍ଧା ହୁଏ ଓ ପାଟବେତକୁ ପହଣ୍ଡି କରାଯାଏ | ପାଟବେତକୁ ପରେ ସ୍ଵାଭାବିକ 
ଅବସ୍ଥାକୁ ଅଣାଯାଏ | ଜୁଆଳିରେ ପାଟଭୋକ୍ତାଙ୍କ ଗୋଡ଼କୁ ବନ୍ଧାଯାଏ ଓ ମୁଣ୍ଡକୁ 
ଅଗ୍ନିକୁଣ୍ଡ ଆଡ଼କୁ ରଖୁ ତିନି ଥର ଝୁଲାଯାଏ । ଏହାପରେ ଅନ୍ଯୟଭୋକ୍ତାମାନଙ୍କୁ 
ସେହିଭଳି କରାଯାଏ ! ଏହା କନ୍ଧମାନଙ୍କର ମେରିଆ ବା ବଳିପ୍ରଥା । ତେଣୁ ଏହାକୁ 
ମେରୁ ପର୍ବ କୂହାଯାଏ । ହୁଏତ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ଅବସ୍ଥା ଯେଉଁ କେନ୍ଦ୍ରକୁ ଆଧାର କରି 
ପରିଚାଳିତ ହେଉଛି ସେହି ଅଲୌକିକ ଦୈବୀଶକ୍ତ ସମ୍ପନ୍ନ ମେରୁର ବିଶ୍ବାସରେ 
ପଣାସଂକ୍ରାନ୍ତିର ପୂର୍ବଦିନ ପାଳିତ ହେଉଥୁବା ଉତ୍ସବର ନାମ ମେରୁ ପର୍ବ ହୋଇପାରେ। 
ଏହା ପଛରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ଉଦେଶ୍ୟ ନିହିତ | କାରଣ ଏହି ସମୟ ସୌରବର୍ଷର 
ଶେଷ ସମୟ ! ସନ୍ଧ୍ୟାବେଳେ ଅରୁଅନ୍ଧ ଗ୍ରହଣ ପରେ ଗ୍ରାମଦାଣ୍ଡରେ ଶେଷ ଅଭିନୟ 
ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୁଏ । ପଣା ସଂକ୍ରାନ୍ଥି ଦିନ ମାଘସ୍ଵାନ ସାରି ଠାକୁର କୀମନା ଘରକୁ 
ଫେରିଯା"ନ୍ତି । ଦ୍ଵିପ୍ରହର ବେଳେ ପୂଜା ହୁଏ । ମୁଠିଆରେ ପଂକ୍ତି ଭୋଜନ ପରେ 
ଭୋକ୍ତାମାନେ ଘରକୁ ବାହୁଡ଼ି ଯାଆନ୍ତି । 


ଝାମୁଚଲା ପାଇଁ ଏକ ଖଳା ଖୋଳାଯାଏ । ଏହାର ଲମ୍ବ ସାତ, ଚଉଦ ବା 
ଏକୋଇଶ ହାତ ହୋଇଥାଏ । ସେଥୁରେ କାଠ କୋଇଲାରେ ନିଆଁ ଧରାଯାଇ 
ଝୁଣା ର୍ବଂଚାଯାଏ । ତା' ଉପରେ ପ୍ରଥମେ କାଳେସି ଓ ପରେ ମାନସିକ କରିଥବା 
ଭୋକ୍ତାମାନେ ଚାଲନ୍ତି । ଖଳାର ଗୋଟିଏ ପାଖରେ କ୍ଷୀରକୁଣ୍ଡ ଓ ଅନ୍ୟପାଖରେ 
ଗୁଡ଼ପାଣି କୁଣ୍ଡ ରଖାଯାଏ । ନିଆଁରେ ଚାଲିବା ପୂର୍ବରୁ କ୍ଷୀରକୁଣ୍ଡ ଓ ପରେ ଗୁଡ଼ପାଣି 
କୁଣ୍ଡରେ ଗୋଡ଼ ବୂଡ଼ାଯାଏ । ମେରୁ ଦିନ ଦଣ୍ଡ ଛପା ହୁଏ ଓ କାମନା କୋଠିରେ 
ରଖୁବା ପରେ ବାଦ୍ଯ ବନ୍ଦ ହୁଏ ! ପଣା ସଂକ୍ରାନ୍ତିବାସି ଦିନ ବାସି ଖୁଅର ହୋଇ 
ମଣିମାଙ୍କୁ ଶୁଦ୍ଧ ହୁଅନ୍ତି । ଘଟ ବିସର୍ଜନ କରିବା ପରେ ଶୁଦ୍ଧଘର ଭୋଜିହୁଏ । ସେଥୁରେ 
ଭଗତାଙ୍କ ସହ ସାଧାରଣ ଲୋକେ ଯୋଗ ଦେଇ ଦଣ୍ଡପର୍ବ ସମାପନ କରନ୍ତି | 


ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଢ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ୧ ୧୪ ESIC 
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“ ଦଣ୍ଡଭଙ୍ଗା! ଉତ୍ସବ ଦେଖୁବାକୁ ବିପୁଳ ଜନ ସମାଗମ ହୋଇଥାଏ । ଦଣ୍ଡନାଟର 
ଉଦ୍‌ଯାପନ ଦିବସ ପରେ ପରେ ହିଁ ‘ଅକ୍ଷୟ ତୃତୀୟା! ପଡ଼ିଥାଏ । ଏହା କୃଷିକର୍ମର 
ପ୍ରାରମ୍ଭ ଦିବସ | ତେଣୁ ବିପୂଳ ଆନନ୍ଦରେ ଏହି ଉତ୍ସବ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । 


ଜନଜୀବନରେ ପ୍ରଚଳିତ ଯୌତୁକ ପ୍ରଥା, ନାରୀ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା, ନିଶା ସେବନ,“ 
ବୃକ୍ଷ ଛେଦନ ଭଳି କାର୍ଯ୍ୟରୁ ନିବୂର ହେବାକୁ ଦଣ୍ଡନାଟଦ୍ଵାରା ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଷି 
କରାଯାଇଥାଏ ! ନୀତି ଗର୍ଭିତ ବିଭିନ୍ନ ଭ୍ତିସଂଗୀତ ଓ ପୌରାଣିକ ଆଖ୍ଯାନ 
ମାଧ୍ୟମରେ ଏକ ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରିବାକୁ ଏଥରୁ ଶିକ୍ଷା ମିଳେ | 
ଉପବାସ ଓ ପୂଜା୍ଟନା ମାଧ୍ୟମରେ ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ନିଷ୍ଠା ଓ ଭଲ୍ରିଭାବ ସୃଷ୍ତି 
କରିବାକୁ ଦଣ୍ଡନାଟରୁ ପ୍ରେରଣା ମିଳେ ।| ଗ୍ରାମ୍ୟ ଚଳଣୀ ଓ ସଂସ୍କୃତି ଏଥିରେ ପରିସ୍ତୁଟ । 
ଦଣ୍ଡନାଟ ଏକ କଲ୍ଯାଣକାମୀ ଲୋକ ନାଟକ । ଆସଝ୍ରିକତା ଏହାର ପ୍ରାଣଧର୍ମ । 
ସମସ୍ୟା ଜର୍ଚ୍ଚରିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସମାଜଜୀବନ ପାଇଁ ଏହା ଆଶା ଓ ସମ୍ଭାବନାର ସୂର 
ଝଙ୍କାର ସୃଷ୍ତି କରେ ଉପାସନା ଓ ଅଭିନୟ ମାଧ୍ୟମରେ | 


ସମ୍ଭବତଃ ଦଣ୍ଡନାଟରେ ତାନ୍ତିକ ପଦ୍ଧତିରେ ଶିବପୂଜା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି ତାନ୍ତିକ 
ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର ପ୍ରବେଶ ଫଳରେ । ବିଷୁବ ସଂକ୍ରାନ୍ତିଦିନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ମହାମୁନି 
ମେଳା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ ! ଓଡ଼ିଶାରେ ମଧ୍ୟ ଏହିଦିନ ଦଣ୍ଡନାଟର ଶେଷ ଉତ୍ସବ ପାଳନ 
କରାଯାଏ | ପଦ୍ଚିମବଂଗର  ଗମ୍ଭୀରା' ଏବଂ ଓଡ଼ିଶାର ' ଚଡ଼କ ପୂଜା” ଏହି ସମୟରେ 
ଅନୁଷ୍ପିତ ହୋଇଥାଏ ! ଜୀବନର ବହୁବିଧ ସଫଳତା ଦୃଷ୍ଚିରୁ ଚୈତ୍ର ଓ ବୈଶାଖ 
ମାସରେ ଶିବପୂଜାର ଗୁରୁତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ‘ସନତ କୂମାର ସଂହିତା” ମଧ୍ୟ ମତବ୍ୟକ୍ତ 
କରେ | ଦଣ୍ଡନାଟ ଉପାସନାରେ ଆତ୍ସା ଓ ଶରୀର ସାଧନାର ଦିଗଟି ଖୁବ୍‌ ଉତ୍କଳମୟ । 


ଦଣ୍ଡନାଟରେ ଏକୀଭାବ' ପ୍ରତିଫଳିତ | ଏଥରେ ଜାତି ଭେଦ ଓ ଧର୍ମଭେଦର 
ବିଚାର ନାହିଁ । ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଦର୍ଶନରେ ଏହି ଏକୀଭାବ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଛି । 
ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରରେ ମହାପ୍ରସାଦ ସେବନ ପ୍ରଥାରେ ମଧ୍ଯ ଏକୀଭାବ ଲକ୍ଷଣୀୟ । 
ତେଣୁ ଦଣ୍ଡନାଟର ଏହି ଏକୀଭାବ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନାର 
ବିକାଶ ଲାଗି ମାର୍ଗ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଥାଏ | ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ନିର୍ବାଣର ପୂର୍ବ ସୋପାନକୁ 
ଏକାଭାବ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି! | ଆବ୍ରାହ୍ମଣଚଣ୍ଡାଳ ସଭିଏଁ ଏକ ! ସେହିଭଳି 
ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅନାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ସମାନ ଅଧ୍ବକାର ରହିଛି । 


oo ୧ ୧୫ ଆଧ୍ୟାଟ୍ଧିଚତା , ଆଧୁନିଚ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଚ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
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ଓଡ଼ିଶାର ଦଣ୍ଡନାଟରେ ଯେଉଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଉ୍ତିଦ ଜାତୀୟ ଦଣ୍ଡଗୁଡ଼ିକୁ ପୂଜା 

" କରାଯାଏ ତାହା ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ । ଅର୍ଥାତ ଦାରୁ ପୂଜା ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇ ଆସୁଛ । ଯାହା ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ ଦର୍ଶନର ଏକ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ବିଧୂ । ଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି ଦାରୁ ଦେବତା । ଯିଏ କି ଶବରମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ପୂକା ପାଉଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ବିଦ୍ଯାପତି (ଆର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଆନୀତ ହୋଇ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରରେ ବିରାଜିତ । ତେଣୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଉପାସନା ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ 
ଅନାର୍ଯ୍ୟ ସଭ୍ୟତା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସର ମିଳିତ ସହଯୋଗରେ ସମ୍ପାଦିତ 
ହୋଇଆସୁଛି । ପ୍ରାଣୀର ମଂଗଳ ପାଇଁ ଏକ ସନ୍ତୁଳିତ ପରିବେଶର ଆବଶ୍ଯକତା ଓ 
ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଦାରୁର ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ସଂପର୍କରେ ଜନଚେତନା ଜାଗ୍ରତ କରିବା ପାଇଁ 
ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରାର ବଳିଷ୍ଠ ଭୂମିକାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନ ପାରେ ! ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନାର 
ବିକାଶ ପାଇଁ ମୁନି, ରଖି ଓ ସାଧକ ଗଣ ଘୋର ଅରଣ୍ୟକୂ ଉପଯୁକ୍ତ ସ୍ଥାନ ଭାବେ 
ବିଚାର କରୁଥିଲେ | ତେଣୁ ବୃକ୍ଷ ବା ପ୍ରକୃତିର ସହଯୋଗ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ପାଇଁ 
କେଉଁ ପରିମାଣରେ ଆବଶ୍ୟକ ତାହା ˆଦଣ୍ଡପୂଜା”ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଥାଏ । 
ଶାଳବୁକ୍ଷର ସୁଗନ୍ଧରସ ଝୁଣା ଦଣ୍ଡପୂଜାର ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଉପାଦାନ । ଏହାର 
ବ୍ୟବହାର ଦ୍ଵାରା ଉକ୍ତ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚିନ୍ତାରେ ନିମଗ୍ନ ହୋଇଯାଏ । ଏହି ନିମଗ୍ନ ଭାବ 

ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ବୈଷ୍ଣବ ବିଚାରଧାରା ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । 

ଗ୍ରାମଦାଣ୍ଡରେ ଯେଉଁ ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ ତାହା ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ରଥଯାତ୍ରା 

ଓ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ରଥଯାତ୍ରା ଓ ଭୁବନେଶ୍ବରର ଅଶୋକାଷ୍ଟମୀ ରଥଯାତ୍ରା ସହ ପ୍ରାୟତଃ 
ସାମ୍ୟ ରକ୍ଷା କରେ | ଅଶୋକାଷ୍ଟମୀ ରଥଯାତ୍ରା ସହ ସାମ୍ଯ ରକ୍ଷା କରେ । 
ସର୍ବସାଧାରଣଙ୍କ ଯାତ୍ରାପଥ ଓ ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ଯାତ୍ରାପଥ ଓ ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ଯାତ୍ରାପଥ 
ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ । ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଦେବତାଙ୍କୁ ଲୋକଙ୍କର ନିକଟବର୍ୀ 
କରାଇ ଲୋକମନରେ ଅଧ୍ୟାତ୍ସିକ ଭାବନା ଜାଗ୍ରତ କରାଇବା ! ଏଇ ମାଟି ହିଁ ସ୍ଵର୍ଗ 
ବୋଲି ତ ଇଶ୍ଵର ମାନବର ଯାତ୍ରାପଥକୁ ଆଦରି ନେଇଛନ୍ତି । ଲୋକଚେତନାର 
ବିକାଶ ଏହାର ମୂଳଲକ୍ଷ୍ଯ । ସମାଜ ଜୀବନ ସହିତ ଆଧ୍ୟାଙ୍ଗିକ ସାଧନା ମଧ୍ଯ 
କରାଯାଇପାରେ | ସେଥୂପାଇଁ ଜୀବନ ଜଞ୍ଜାଳରୁ ମୁକ୍ତି ନେଇ ନିକାଞ୍ଚନକୁ 
ପଳାଇଯିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଭୌତିକ ଜୀବନକୂ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜୀବନରେ 
ପରିଣତ କରିବା ଏହାର ଅସଲ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ଲୋକ ସମାଜକୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକ ଶିକ୍ଷା 
ପ୍ରଦାନ କରିବାର ସହଜ ଉପାୟଟି ହେଉଛି ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିସମ୍ପନ୍ନ ଦେବତାଙ୍କୁ 
ଆଧ୍ୟାତଦିବଚା, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବି ୧ ୧5 EEEEEAEEEEENINEN 
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ଜନପଥକୁ ଓହ୍ଲାଇ ଆଣି ଲୋକଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ମିଳିତ କରାଇବା ଓ ପରସ୍ପର ମଧ୍ୟରେ 
ଥିବା ଦୂରତର ଭାବନାକୁ ହାସ କରାରବା । ଆଧ୍ୟାତ୍ଧିକତାର ଗଭୀର ତର୍ରକୂ ସହଁଜ . 
ଓ ସରଳ ଭାବେ ଲୋକମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ରୂପାୟିତ କରେ ଦଣ୍ଡନାଟ । ନୃତ୍ୟ, 
ଗୀତ ଓ ଅଭିନୟ ମାଧ୍ୟମରେ ଏହି ଉତ୍ସବ ସମାଜର ସବୁ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକଙ୍କ ଶରୀର 
ସାଧନା ଓ ଆତ୍ମିକ ବିକାଶର ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଦାନ କରେ । 


ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତାଙ୍କୁ ପାତାଳି କରିବାର ଅଧୂକାର ବିଧ ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ । ଏହି 
ବିଧ୍ବ ଦଣ୍ଡନୀଟରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଚଳିତ । ଅପହରଣ ଓ ଅପବିତ୍ରତାର ଭୟ ଏଥୁରେ 
ନଥାଏ । ଇତିହାସରୁ ଜଣାଯାଏ ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କ ଦଣ୍ଡକୁ ଅପହରଣରୁ ରକ୍ଷା କରିବା 
ପାଇଁ ଏକ ନଦୀ କୂଳରେ ପୋତି ଦିଆଯାଇଥଲା ! ସେହିଭଳି ମାଦଳା ପାଞ୍ଜରୁ 
ଜଣାଯାଏ କଳା ପାହାଡ଼ ଦାଉରୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଚିଲିକାର -ନିଭୂତ 
ଇଲାକାରେ ପାତାଳି କରାଯାଇଥିଲା । ଏବେ ମଧ୍ୟ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରର ଉତ୍ତରପଟରେ 
ଅବସ୍ଥିତ ‘କୋଇଲି ବୈକୁଣ୍ଠ 'ରେ ନବ କଳେବର ସମୟରେ ବିଗ୍ରହମାନଙ୍କୁ ପାତାଳି 
କରାଯାଏ । ଦଣ୍ଡନାଟରେ ମଧ୍ଯ ଉତ୍ସବ ପରେ ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ “ଦଣ୍ଡ 'କୁ 
ପାତାଳି କରାଯାଏ ! 


ହୁଏନସାଙ୍କ ବିବରଣୀରୁ ଜଣାଯାଏ ଅନ୍ଧକାର ରଜନୀରେ ବୌଦ୍ଧସୁପ ଉପରେ 
ଉଞ୍ବଳ ଦୀପ ଜଳିବାର ବିଧ ଥଲା | ସେହିଭଳି ଏକାଦଶୀ ନିଶାର୍ରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ 
ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ଶିଖର ଦେଶରେ ଦୀପ ସ୍କାପନା କରିବାର ପରମ୍ପରା ଏବେ ବି ପ୍ରଚଳିତ । 
ତାନ୍ତିକ ପରମ୍ପରାରେ ନିଶାର୍ଧ ପୂଜାର୍ଚନା ବିଧବ ଖୁବ୍‌ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ଦଣ୍ଡନାଟରେ ମଧ୍ଯ 
ନିଶାର୍ଵ ପୂଜାର୍ଚନା ବିଧ୍ୂର ବଳିଷ୍ଠ ଭୂମିକା ରହିଛି । 

ଦଣ୍ଡନାଟ ପାଇଁ ବିଷୁବ ସଂକ୍ରାନ୍ତି ବା ପଣା ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଦିନଟିର ଭୂମିକା ଖୁବ୍‌ 
ଗୁରୁତୃପୂର୍ଣ । କୃଷିକର୍ମର ଏହା ଏକ ମଧ୍ୟବର୍ରୀ ସମୟ । ଏକ ପକ୍ଷରେ କୃଷି କର୍ମର 
ସମାପନ ଘଟିଛି ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ଆଗାମୀ କୃଷି କର୍ମର ଆହ୍ଵାନ ! ଏହି ସନ୍ଧିକ୍ଷଣରେ 
ଏଭଳି ଉତ୍ସବ ପାଳନ କରାଯାଏ | ଏହି ସମୟରେ କର୍ମ ଜଞ୍ଜାଳ ନଥାଏ | ଇଷ୍ଟପୂଜା 
ପାଇଁ ଏକ ସ୍କିର ଚିରର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖୁ ଏହି ସମୟକୁ ହୁଏତ 
ଲୋକମାନେ ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ସମୟ ବୋଲି ବିବେଚନା କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟରୁ 
ରକ୍ଷା ପାଇବା ଲାଗି ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଏଥୁପାଇଁ ପୂଜାର୍ଚନା କରାଯାଏ । ଏହି 
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ଦୃଣ୍କିରୁ ସୀମିତ ଶକ୍ତି ସମ୍ପନ୍ନ ମଣିଷର ଭଲ୍ତିବାଦୀ ବିଚାରଧାରା ସ୍ଵତଃ ଉଦ୍ରେକ ହେବା 
-ଅସ୍ାାଭାବିକ ନୁହେଁ । କାରଣ ସେକାଳର ସମାଜ ମୁଖ୍ୟତଃ କୃଷିଭିରିକ ଥଲା । 


„¬... ଦଣ୍ଡନାଟର ଅନେକ ଗୀତରେ ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନୟ ରହସ୍ୟବାଦୀ ଚିନ୍ତା ଓ ପ୍ରତୀକ 


ଧର୍ମାତାର ସୂରଣ ଘଟିଛି । ଏହାର ଗୋଟିଏ ଉଦାହରଣ ଏଠାରେ ଦିଆଯାଇପାରେ - 
 ଲଉଡ଼ି ଭିତରେ କୁହୁଡ଼ି ଘୋଟିଛି 
କୁହୁଡ଼ି ଭିତରେ ରାତି 
ରାତିକି ଅରାତି ବାନ୍ଧି ନେଉଛି ଯେ 
ଜୀବ ପରମ ଭାରତା । | 


ନିଷ୍ଣର୍ଷରେ ଏତିକି କୁହାଯାଇପାରେ ଦଣ୍ଡନାଟ ହେଉଛି ଏକ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ 
ଯିଏ ଭୌତିକ ଜୀବନକୁ ଦିବ୍ୟ ଜୀବନରେ ରୂପାୟିତ କରିବାର ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଦାନ କରେ। 
ଏହାର ମୌଳିକ ଆଦର୍ଶ ହେଉଛି “ବହୁଜନ ହିତାୟ ବହୁଜନ ସୁଖାୟ ” ।୫ 


ବରିଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାପକ, ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ବିଭାଗ 
ନୀଳମଣି ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ, ରୁସ୍ତା, ବାଲେଶ୍ଵର ! 


MH ae 


FOUR a a a a —————— i 
ଆଧ୍ୟାଚ୍ସକତୀ, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ୧୧୮ OO 


Digitized by srujanika@gmail.com 


